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बीर सेवा मंदिर 
का त्रैमासिक 
प्रवर्त्त : आ. जुगलकिशोर मुख्तार “युगवीर' 


इस अंक में- वर्ष-57, किरण--2 


कहो कप जनवरी-जून 2004 


« अध्यात्म-पद - कविवर द्यानतगाय 
2 सम्पादकीय 
. 'लघुतत्त्वस्फोट' के परिप्रेक्ष्य में आचार्य अमृतचन्द्र सूरि 
के कृतित्व का वैशिष्ट्य डॉ श्रेयास कुमार जैन 
« पदार्थों के परिज्नान द्वारा आत्मानुभूति की प्रक्रिया 
-डॉ राजेन्द्र कुमार वसन । परामर्शदाता : 
- प्राचीन संस्कृत साहित्य में राजा की समस्याएँ पं. पद्मचन्द्र शास्त्री 
-डॉ मुकश बसल 34 सस्था को 
. बीसवीं शती के संस्कृत साहित्य में आचार्य विद्यासागरजी आजीवन सदस्यता 
* का योगदान डॉ जय कुमार जैन. 39 8400/- 
. कर्मवाद एव ईश्वरवाद : स्वरूप एव समीक्षा : वार्षिक शुल्क 
जैन-दर्शन के संदर्भ में -डॉ अशोक कुमार जेन_ 59 30/- 
8. वैयाकरण पूज्यपाद और सर्वर्थसिद्धि -ई कमलेश कुमार जेन.._ 70 इस अक का मूल्य 
9 सल्लेखना : एक विश्लेषण... डॉ बसन्तलाल जैन 78 0/- 
0. जीवन की सरलता ही मूदुता है. -प्रों भागचन्द्र जेन 85 सदस्यो व मंदिरों के 
]7 पदूमपुराण के विविध संस्करण एव पं. पन्‍नालाल जी साहित्याचार्य लिए निःशुल्क 
की सम्पादन कला का वैशिष्टूय.. -ई जय कुमार जेन.. 99 
१2. सराग और वीतराग सम्यग्दर्शन 


सम्पादक : 
डॉ. जयकुमार जैन 
26]/3, पर्टल नगर 
मुजफ्फरनगर (उप्र ) 
फोन: (0॥3॥ ) 2603730 


प्रकाशक * 
हक किन भारतभूषण जैन , एडबोकट 
डॉ ग्मेशचन्द जैन. 99 
$. पचास वर्ष पूर्व मुद्रक : 

घवलादि-श्रुत परिचय -आचार्य प जुगलकिशोर मुख्तार ॥5 । मास्टर प्रिन्टर्स-]0032 





विशेष सूचना : विद्वानू लेखक अपने विज्रारों के लिए स्वतन्त्र है। 
यह आवश्यक नही कि सम्पादक उनके विचारों से सहमत हो। 


वीर सेवा मंदिर 


(जैन दर्शन शोध संस्थान ) 


2], द्रियागंज, नई दिल्‍ली-0002, दूरभाष : 23250522 


सस्था को दी गई सहायता राशि पर धारा 80-जी के अतर्गत आयकर मे छूट 


(रजि, आर 059/62) 





अध्यात्म-पद 


तन कारन मिथ्यात दिये तजि, क्‍यों करि देह धरैेंगे। 
अब हम अमर भए, न मरेंगे। 


उपजै मरै काल तें प्राणी, तातें काल हरैंगे। 
राग दोष जगबंध करत हैं, इनको नास करेंगे।। 
अब हम अमर भए, न मरेंगे। 


देह विनासी मैं अविनासी, भेद ग्यान करेंगे। 
नासी जासी हम थिर वासी, चोखे हो निखरेंगे।- 
अब हम अमर भए, न मरेंगे। 


मरे अनंतबार बिन समझै, अब सब दुःख विसरैंगे। 
द्यानत निपट निकट दो, अक्षर बिन सुमरै सुमरैंगे।। 
अब हम अमर भए, न मरेंगे। 


-कविवर द्यानतराय 


२७ ज्ञक्यफका आरा फड ज +हह >कणानओ + 7 


् ग श् दादा हक खा >ऊणानथ + 7ज्टक 
बीए उद्ध भर: एफ 


ब्काप 





की-+- तन नीनन तजननननी के न्‍नअमनात “टाह८ ण्ा 
है 


सम्पादकीय 


मार्च 2004 के “जिनभाषित” मासिक में डॉ. रतनचन्द्र जैन का सम्पादकीय 
नाटक का अनाट्यशास्त्रीय प्रयोग” प्रकाशित हुआ था। उसमें जैन धर्म, दर्शन 
एवं आगम के सुप्रसिद्ध वेत्ता देव-शास्त्र-गुरु के संरक्षण में सतत सावधान 
संस्था अखिल भारतवर्षीय दिगम्बर जैन शास्त्रि-परिषद्‌ के वरिष्ठ उपाध्यक्ष डॉ. 
साहब ने श्री आदिकुमार जी की बारात को रात्रि में निकाले जाने तथा रात्रि 
में ही विवाह विधि सम्पन्न कराये जाने को आगम-विरुद्ध लिखा था। डॉ. 
साहब का यह सम्पादकीय पूर्ण रूप से आगमसम्मत तथा समाज को 
दिशानिर्देश करने वाला तो था ही, निष्पक्षता एवं तथ्यात्मक प्रस्तुति के कारण 
प्रशंसनीय एवं अभिनन्दनीय भी था। शिथिलाचारी नग्नवेशधारी अमुनि के 
प्रसंग में उनके द्वारा दिया गया व्यभिचारिणी स्त्री का दृष्टान्त सर्वधा सटीक 
एवं प्रासंगिक भी था। 


भोपाल की तथाकथित धर्मरक्षक गुरुभक्त समाज के कतिपय ठेकेदारों 
को यह सम्पादकीय नहीं सुहाया, क्योंकि वे उस आगमविरुद्ध कृत्य के 
आयोजमकों में थे अथवा उसमें उनकी सहभगिता थी। उन्होंने भोपाल के अपनी 
पहुँच वाले साधर्मी बन्धुओं को अधूरा (कुछ अंश छिपाकर) लेख पढ़ाया तथा 
उसके विरुद्ध वातावरण बनाकर डॉ. रतनचन्द्र जैन के विरुद्ध 06 अप्रैल 2004 
को टी. टी. नगर भोपाल के दिगम्बर जैन मन्दिर में आयोजित एक मुनिराज 
की धर्मसभा को गर्हा सभा में परिवर्तित कर दिया। तथाकथित मुनिभकतों के 
ठेकेदारों ने उस सभा में एक सच्चे मुनिभक्त सम्पादक को जिस गाली-गलौज 
की भाषा में उनकी अनुपस्थिति में लांछित किया, वह सम्पूर्ण विद्वत्समाज के 
लिए अत्यन्त शर्मनाक बात है। मैं उन तथाकथित मुनिभक्तों के लिए सदृबुद्धि 
प्राप्ति हेतु कामना करता हूँ तथा डॉ. रतनचन्द्र जी जैन से प्रार्थना करता हूँ 
कि ऐसे आतंकवाद से वे विचलित न हों। आगम की रक्षा हेतु लेखन में यदि 


अनेकान्त-57/-2 ५] 


सर्वस्व त्याग भी करना पड़े तो भी हम आपके साथ हैं। 


देव, शास्त्र के पश्चात्‌ गुरु हमारे वन्दनीय हैं। उनसे विनग्र प्रार्थना है कि 
वे शास्त्रविरुद्ध कृत्यों को करने की समाज को सहमति प्रदान न करें, जहाँ तक 
संभव हो उन्हें विहित कर्मो की जानकारी भी दें। शास्त्रविरुद्ध कृत्यों को करने 
की प्रेरणा तो हमारे निर्ग्रन्थ गुरु दे ही नहीं सकते हैं। अन्यथा उनकी गुरुता 
ही संदिग्ध हो जायेगी। अनुकरण सर्वथा त्याज्य नही होता है, पर धर्म से 
भटककर अनुकरण के आधार पर अधार्मिक परम्पराओं को जैन धर्म में 
समावेश करने से श्रावक समाज को बचना चाहिए। श्री आदिकुमार की बारात 
निकालने का औचित्य मुझ अल्पबुद्धि की समझ से परे है, भले ही यह दिन 
के उजाले में ही क्‍यों न निकाली गई होती। । 

अन्त में, अनेकान्त के माध्यम से मैं डॉ. रतनचन्द्र जैन को हार्दिक बधाई 
देता हूँ कि वे आगमविरुद्ध कार्यो के विरोध में लिखते रहें, विद्वानों के 


प्रेरणास्नोत बनें, उनका नेतृत्व करें तथा उन्हें मार्गदर्शन दें। आप धर्म की रक्षा 
करें धर्म आपकी रक्षा करेगा। 


“डॉ. जय कुमारं जैन 


जानो दिल कौम पै अपना जो फिदा करते हैं। 
कहीं रुसवाई से वे लोग डरा करते हैं? 
कौमेमुर्दा में किसी तरह से जाँ पड़ जाए। 


हम शबोरोज इसी धुन में रहा करते हैं।। 
- मंगतराय 





नम 


६ 8 तह 
श्र मम ् 35% | 


८959“ | 
। ६ जताई 


. की 
._ लघुतत्वस्फोट' के परिप्रेक्ष्य में 
“आंचार्य अमृतचन्द्र सूरि के कृतित्व का वैशिष्ट्य 


- डॉ. श्रेयांस कुमार जैन 


है! 


अध्यात्मविद्या पारइत आचार्यप्रवर श्री अमृतचन्द्र सूरि दिगम्बर परम्परा के 
उद्भट मनीषी थे। इन्होंने आचार्य कुन्दकुन्द के समयसार, प्रवचनसार और 
पञ्चास्तिकाय की टीकायें लिखकर उनकी आध्यात्मिक और दार्शनिक दृष्टियों 
का पल्‍लवन तथा सम्यक्‌ व्याख्यान कर महती कीर्ति अर्जित की। साथ ही 
पुरुषार्थ-सिद्धयुपाय नामक श्रावकाचार विषयक ग्रन्थ, आचार्य उमास्वामी कृत 
तत्त्वार्थमूत्र के आधार पर तत्त्वार्थसार और जिनस्तवन के रूप में लघुतत्त्वस्फोट 
लिखकर जैन वाइमय की समृद्धि में महान्‌ योगदान दिया। 


लघुतत्त्वस्फोट की प्राप्ति भगवान्‌ महावीर के पच्चीससौवे निर्माण महोत्सव 
काल में हुई अतः इससे पूर्व अमृतचन्द्र सूरि के कृतित्व में इसका उल्लेख भी 
नहीं मिलता है। इसकी पाण्डुलिपि पण्डित श्री पन्‍नालाल साहित्याचार्य प्रभृति 
विद्वानों को उपलब्ध करायी गई उन्होंने संशोधन और अनुवाद करके महनीय 
कार्य किया। इसके अनन्तर पं. श्री ज्ञानचन्द विल्टीवाला जयपुर द्वारा भी 
विशेषार्थ सहित व्याख्या लिखी गई। इन मनीषियों ने यह अद्भुत कृति 
स्वाध्यायियों के स्वाईंयाय का विषय बनायी यह इनकी महती कृपा है और 
जिनागम के प्रति विशेष भक्ति का निदर्शन है। 


“लघुतत्त्वस्फोट” आचार्य अमृतचन्द्र सूरि की रचना है क्योंकि उन्होंने 
इसकी अन्तिम सन्धि में अमृतचन्द्र सूरि का उल्लेख किया है।' ग्रन्थ समाप्ति 
के अनन्तर श्लोक में “अमृतचन्द्र कवीन्द्र” पद का प्रयोग है।? आचार्य * 
आध्यात्मिक और दार्शनिक शैली में समयसार (नै) कलश और लषघुतत्त्वस्फोट 
बेजोड़ काव्य कृतियों का सृजन किया है। इनमें इनका कवीन्द्रत्व स्पष्ट दिखता 
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है। स्तुतिकाव्यों में लघुतत्त्वस्फोट से श्रेष्ठ रचना देखने को नहीं मिलती। 
यद्यपि वाग्मी आचार्य समन्तभद्र द्वारा रचित स्तोत्र काव्य बहुत महत्त्वपूर्ण है 
तथापि अध्यात्म और सिद्धान्त से परिपूर्ण यह स्तुतिकाव्य अतुलनीय है। 
इसका प्रत्येक पद्य काव्य के समस्त गुणों से समलंकृत है। इसकी भाषा प्रौढ़ 
है। शैली गम्भीर है। छन्‍्द, अलंकार, रस, गुण, रीति आदि जो काव्य के 
विशिष्ट तत्त्व होते हैं वे सभी इसमें विद्यमान हैं। समयसार-कलश के समान ही 
रचना है अतः इसमें कोई संन्देह नहीं है कि यह रचना अमृतचन्द्र सूरि की ही है। 


आचार्य श्री अमृतचन्द्र सूरि कृत ग्रन्थत्रय (समयसार, प्रवचन, पञ्चास्तिकाय) 
की टीकाएँ अपने आपमें परिपूर्ण हैं और पुरुषार्थ-सिद्धयुपाय, तत्त्वार्थसार, 
अमृतकलश लोकोत्तर रचनाएँ हैं। फिर भी लघुता प्रकट करते हुए उन्होंने कहा 
है नाना प्रकार के वर्णो से पद बन गये पदों से वाक्य बन गये और वाक्यों से 
यह ग्रन्थ बन गये इनमें हमारा कुछ भी कर्तृत्व नहीं है।! इस शक्ति 
भणितकोश नामक लघुतत्त्वस्फोट में कहीं भी कर्तृत्व का अहंकार नहीं झलकता 
है। प्रत्येक स्तुति के बाद स्वयं को जिनत्व के प्रति समर्पण के साथ 
आत्मोपलब्धि की कामना की गई है। सर्वत्र सर्वज्ञ रूप की भावना की है- 

नितान्तमिद्धेन तपोविशेषितं तथा प्रभो मां ज्वलयस्व तेजसा। 

यथैव मां त्वां सकल॑ चराचरं प्रधर्ष्य विश्वं ज्वलयन्‌ ज्वालाभ्यहम्‌ ।। 25/5 

हे प्रभो! मुझे तेज के द्वारा इस प्रकार प्रज्वलित करो जिस प्रक॒प्ने मैं अपने 
आपको और समस्त चराचर विश्व को प्रज्वलित करता हुआ सब और से 
प्रज्यलित होने लगूँ। 

विनय भाव और सरलता तो आचार्य अमृतचन्द्र के रोम रोम में भरी हुई 
थी; यही कारण है कि छठवीं स्तुति के अन्त में शुद्ध चैतन्यत्व की प्राप्ति न 
होने में स्वयं की जड़ता“अज्ञानता को ही कारण मानते हुए कहते हैं- 

प्रसह्य मां भावनायाउनया भवान्‌ विशन्नयः पिण्डमिवाग्निरुत्कट: | 

करोति नाद्यापि यदेकचिन्मयं गुणो निजो5्यं जडिमा ममैव सः ।। 25/6 


हे भगवन्‌! लोहपिण्ड के भीतर प्रवेश करने वाली प्रचण्ड अग्नि के समान 
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आप इस भावना के द्वारा हठातू/बलपूर्वक मेरे भीतर प्रविष्ट होते हुए मुझे आज 
भी जो एक चैतन्य रूप नहीं कर रहें हैं यह मेरा ही वह निजी जड़ता»अज्ञानता 
रूप गुण है। 


इसी प्रकार प्रत्येक स्तुति के अन्त में कामना करते हैं :- 


ज्ञानाग्गौ पुटपाक एष घटतामत्यन्तमन्तर्बहिः, 
प्रारब्धोद्धतसंयमस्य सतत विष्वक्‌ प्रदीप्तस्यमे | 
येनाशेषकषाय किट्गलनस्पष्टीभवद्वैभवाः, 

सम्यक्‌ भान्त्यनुभूतिवर्त्मपतितः सर्वाः स्वभावश्रिय: ।। 


उत्कृष्ट संयम के पालक मेरी ज्ञानरूपी अग्नि में यह पुटपाक घटित हो 
जिससे समस्त कषायरूपी अन्तरंग मल के गलने से जिनका वैभव स्पष्ट हो 
रहा है ऐसी समस्त स्वभाव रूप लक्षिमयाँ अनुभूति के मार्ग में पड़कर सम्यक्‌ 
रूप से सुशोभित हों। 


इस स्तुतिकाव्य में विशेष रूप से कारण-कार्य सम्बन्ध, निश्चय-व्यवहार, 
क्रम-अक्रमवर्ती पर्याय, द्रव्य, गुण, पर्याय, उत्पाद-व्यय-श्रौव्य व्यवस्था, 
शुद्धात्मानुभूति, अनेकान्त-स्याद्वाद आदि सभी सैद्धान्तिक विषयों की मीमांसा 
संक्षिप्त में सारगर्भित रूप से की गई है। समन्तभद्र स्वामी की स्तुतियों में 
दार्शनिकता विद्यमान है। आचार्य अमृतचन्द्र कृत इस स्तुति में आध्यात्मिकता 
का वैभव है। 


इस काव्य की प्रथम स्तुति में चौबीस तीर्थड्ूरों की वन्दना कर अन्त में लिखते हैं - 


ये भावयन्त्यविकलार्थवतीं जिनानां, 
नामावलीममृतचन्द्रचिदेकपीताम्‌ । 
विश्वं पिबन्ति सकलं किल लीलयैव, 
पीयन्त एव न कदाचन ते परेण 7/25/लघुतत्त्व 


जो भव्य जीव अमृतचन्द्र सूरि के ज्ञान के द्वारा गृहीत परिपूर्ण अर्थ से 
युक्त ऋषभादि तीर्थडरों की नामावली रूप इस स्तुति का चिन्तन करते हैं, वे 
निश्चय से अनायास ही समस्त विश्व को ग्रहण करते हैं-कर्मबन्ध से छूट जाते 
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हैं और वे सर्वज्ञ हो जाते हैं। 


इसमें अध्यात्म की वर्षा हो रही है। ब्याजस्तुति स्तुत्य है। द्वितीय स्तुति 
से पच्चीसवीं स्तुति पर्यन्त सामान्य रूप से स्तुतियां की गई हैं। किसी विशेष 
नाम की विवक्षा नहीं रखी गई और प्रत्येक स्तुति किसी विशेष सिद्धान्त का 
प्रतिपादन करते हुए जिनेन्द्र स्‍्तवन रूप में की गई है। 


आत्मा के दर्शन ज्ञान गुण शाश्वत हैं इनमें दर्शन निर्विकल्प घटपटादि के 
विकल्प से रहित और ज्ञान सविकल्प-घटपटादि के विकल्प से सहित माना 
गया है ज्ञान और दर्शन क्षायोपशमिक और क्षायिक के भेद से दो रूप होता 
है। क्षायोपशमिक दशा में दर्शन और ज्ञान क्रमवर्ती होने से पूर्ण निर्मल नहीं 
होते हैं क्षायिक दर्शन और ज्ञान केवलदर्शन और केवलज्ञान अक्रमवर्ती होने से 
पूर्ण विशद हैं। इसी सिद्धान्त क्रो स्तुति करते हुए उपस्थित किया है- हे 
जिनेन्द्र! जो मनुष्य विकल्प रहित और विकल्प सहित निर्मल दर्शन और ज्ञान 
रूप आपके इस तेज की श्रद्धा करते हैं वे समस्त लोक-अलोक रूप विश्व का 
स्पर्श करते हुए शुद्ध आत्मा को प्राप्त होते हैं।* 


ग्यारहवीं स्तुति में आत्मा के दर्शन ज्ञान गुण का वैशिष्ट्य बतलाते हुए 
जिनेन्द्र स्‍्तवन है। स्तुतिकार आचार्य श्री अमृतचन्द्र सूरि कहते हैं कि हे 
भगवन्‌! मिथ्यात्व रूपी रात्रि को नष्ट करने की सामर्थ्य आप में ही है। जिनेन्द्र 
भगवान का उपदेश यही है कि मिथ्यात्वदशा में अज्ञानवश बांधे हुए अशुभ कर्मों की 
अनुभाग शक्ति, सम्यक्त्व के होते ही क्षीण हो जाती है, शुभ कर्मो की अनुभाग शक्ति 
बढ़ जाती है और सत्ता स्थित कर्मो की निर्जगा होने लगती है। 


एक साथ ज्ञानोपयोग और दर्शनोपयोग प्रकट होने पर अनन्त बल तो 
प्रकट होता ही है साथ में पूर्ण सुखसम्पन्नता होती है। केवली भगवान्‌ के 
ज्ञानावरण और दर्शनावरण का सर्वथा उच्छेद होने से एक साथ उभयोपयोग की 
प्रकटता है अतः पूर्ण सुखी हैं जैसा कि ग्यारहवीं स्तुति में लिखा है- 
अखण्डदर्शन ज्ञान प्राग्लभ्यग्लापिताउखिल: । 
अनाकुलः सदा तिष्ठेन्नाकन्तेन सुखी भवेतू |॥॥2//लघु 
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पूर्ण दर्शन और ज्ञान की सामर्थ्य से जिन्होंने सबको गृहीत कर लिया 
है-एक साथ समस्त पदार्थों को जान लिया है इसलिए जो निरन्तर आकुलता 
से रहित स्थित हैं ऐसे आप नियम से सुख सम्पन्न हैं। 


जैन सिद्धान्तों की मीमांसा आचार्य अमृतचन्द्र स्वामी सहजरूप से करते 
हुए बढ़ते हैं इसीलिए वे ज्ञानधारा की क्रमवर्ती और अक्रमवर्ती परिणति का 
व्याख्यान सरल शब्दों में करते हुए कहते हैं- 


अक्रमात्क्रमयाक्रम्य कर्षन्त्यपि परात्यनो:। 
अनन्ताबोधधारेय॑ं क्रमेण तवकृष्यते | ॥2/7 लघु. 


हे भगवन्‌! आपकी स्व-पर विषयक यह अनन्त ज्ञानधारा क्रम को उल्लंघन 
कर अक्रम से खींचती हुई भी क्रम से खींची जा रही है अर्थात्‌ निज-पर को 
जानने वाली ज्ञान की धारा छपद्मस्थ अवस्था में पदार्थों को क्रम से जानती है 
किन्तु सर्वज्ञदशा में वह क्रम को छोड़कर अक्रम-एक साथ जानने लगी है। इस 
प्रकार वह स्वभाव की अपेक्षा अक्रमवर्ती है तथापि ज्ञेयों की अपेक्षा क्रमवर्ती है। 


आत्मा अनेक भवों में पृथक्‌ पृथक्‌ शरीर धारण करती है, उन पर्यायों की 
विवक्षा से अनेक रूप है उन पर्यायों में जो ज्ञानादिक गुण साथ साथ रहे हैं 
उन गुणों की अपेक्षा एक रूप है। पर्यायों की अपेक्षा अनेक और गुणों की 
अपेक्षा एकत्व के निरूपण के साथ क्रमवर्ती और अक्रमवर्ती पर्यायों का सार्थक 
कथन करते हैं- हे जिनेन्द्र! इस प्रकार क्रमवर्ती और अक्रमवर्ती विवर्तो से 
सुरक्षित चैतन्यमात्र ही आपका स्वरूप है, ऐसा नहीं समझने वाले अज्ञानी जन 
इस संसार में व्यर्थ ही दोनों पक्षों का अत्यधिक आग्रह के प्रसार से भ्रमण करते 
रहते हैं। यह जानकर इस समय हृदय विदीर्ण सा हो रहा है।” पीछे यहाँ पं. 
ज्ञानचन्द्र जैन जयपुर ने टिप्पणी दी है-“आत्मा क्रमवर्ती पर्यायों की अनित्यता 
तथा अक्रमवर्ती गुणों की नित्यता वाला है दोनों में किसी का भी विशेष आग्रह 
व्यक्ति की दुर्गति का कारण होता है। यह टिप्पणी विचारणीय है। यहाँ पर्यायों 
की क्रमवर्तिता और अक्रमवर्तिता न मानना ही चिन्तनीय है। 


चैतन्य स्वभाव की महिमा का व्याख्यान लघुतत्त्वस्फोट में विशेष रूप से 
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किया गया है। चैतन्यस्वभाव की प्राप्ति विशिष्ट पुण्यशाली को ही होती है। 
निकटभव्य चैतन्य स्वभाव की आकांक्षा रखने वाला प्राणी वीतराग सर्वज्ञ की 
सच्ची श्रद्धा करने वाला होता है और वही स्वानुभव से परिपूर्ण होता है- 


त्वमेक एवैक रसस्वभाव: सुनिर्भरः स्वानुभवेन कामम्‌। 
अखण्डचित्पिण्डविपिण्डितश्रीविंगाहसे सैन्धवखिल्यलीलामू | ।॥5/9 लघु. 


जो एक ज्ञायक स्वभाव से सहित है, जो स्वानुभव से यथेच्छ परिपूर्ण है 
और जिनकी आशभ्यन्तर लक्ष्मी अखण्ड चैतन्य के पिण्ड के सहित है ऐसे एक 
आप ही नमक ही डली की लीला को प्राप्त हो रहे हैं। 


यहाँ आचार्य श्री ने शुद्धात्मा अरिहन्त भगवान्‌ के स्तवन के द्वारा 
शुद्धस्वरूप का प्रतिपादन किया है। आत्मा का प्रत्येक प्रदेश ज्ञायकस्वभाव से 
परिपूर्ण होता है तभी पूर्ण रूप से शुद्धात्मा का अनुभव संभव है। जहाँ रागभाव 
है वहाँ शुद्धात्मा का अनुभव असंभव है जिस प्रकार नमक की डली का 
एक-एक कण क्षार रस से व्याप्त है, उसी प्रकार शुद्धात्मा का एक-एक प्रदेश 
ज्ञायक स्वभाव से परिपूर्ण है। जब क्षायोपशमिक ज्ञान चारित्रमोह जनित राग 
से सहित होता है, तब वह नाना ज्ञेयों में संलग्न रहता है किन्तु जब वह राग 
से रहित हो जाता है तब स्वरूप में स्थिर होता है। 


राग से रहित पूर्ण वीतरागदशा को प्राप्त क्षायिकज्ञानी ही यथेच्छ स्वानुभव से 
परिपूर्ण है, उनकी स्तुति में जैसा आचार्य अमृतचन्द्र ने प्रतिपादित किया है- 


विशुद्धचित्पूरपरिप्लुतस्त्वमार्द्रार्द एव स्वरसेन भासि। 
प्रालेयपिण्ड: परितो विभाति सदार्द्र एवाद्रवतायुतो5पि ।। 4/9 लघु. 


विशुद्ध चैतन्य के पूर में सब ओर से डूबे हुए आप आत्मरस से अत्यन्त 
आर्द्र ही सुशोभित हो रहे हैं क्योंकि बर्फ का पिण्ड घन रूपता से युक्त होने 
पर भी सर्वदा सब ओर से आर्द्र ही प्रतीत होता है। अर्थात्‌ जिस प्रकार बर्फ 
का पिण्ड यद्यपि द्रवता-तरलता से युक्त नहीं है किन्तु जमकर शिला के समान 
अद्रव्यरूप हो गया है तथापि वह सदा आर्द्र ही रहता है, उसमें से पानी झरता 
हुआ मालूम होता है, उसी प्रकार विशुद्ध चैतन्य के पूर से प्लावित रहने वाले 
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शुद्धात्मा के अनुभावक एक मात्र ज्ञायकस्वभाव से परिपूर्ण होते हैं। 


. अरिहन्त या क्षायिक ज्ञान के धारक आत्मा के पारदर्शी होते हैं यदि ऐसा 
नहीं होता तो वे स्वानुभाव से रहित होते तथा चैतन्य रूप वस्तु की महिमा 
में इच्छा को नहीं छोड़ते अर्थात्‌ इच्छारहित आत्मदर्शी को स्वानुभवकर्त्ता 
स्वीकार किया गया है। इसी परम्परा का आश्रय लेकर कहा गया है- 

अखण्डितः स्वानुभवस्तवायं समग्रपिण्डीकृतबोधसारः । 
ददाति नैवान्तरयुद्धतायाः समन्ततो ज्ञानपरम्पराया:।। 6/ लघु. 


हे भगवन्‌! जिसमें ज्ञान का सार सम्पूर्ण रूप से एकत्र समाविष्ट किया 
गया है, ऐसा यह आपका कभी न खण्डित होने वाला स्वानुभव सब ओर से 
बहुत भारी ज्ञान की परम्परा को अवकाश नहीं देता है। इसका भाव यह है 
कि ज्ञान का फल स्वानुभूति है। जब स्वानुभव होता है तब विकल्पात्मक ज्ञान 
की परम्परा स्वयं समाप्त हो जाती है। स्वानुभव काल में ज्ञान और ज्ञेय का 
विकल्प समाप्त हो जाता है। 


इस कथन से स्पष्ट है कि छटद्यस्थ को शुद्धात्मा का पूर्ण अनुभव करना 
शक्‍्य नहीं है। अतः मिथ्या प्रलाप न तो करना चाहिए और न सुनना चाहिए 
कि अविरत सम्यग्दृष्टि, शुद्धात्मा का अनुभव कर सकता है और इस पज्चम 
काल में भी उसके अनुभव करने वाले हैं। पञज्चम काल का कोई भी व्यक्ति 
ज्ञान और ज्ञेय के विकल्प से दूर नहीं रह सकता अतः वास्तविक रूप से 
क्षायिक ज्ञानी को ही पूर्णज्ञानी और निरन्तर स्वानुभूति कर्त्ता मानना चाहिए 
इसीलिए नवीं स्तुति में कहा गया है- 

निषीदतस्ते स्वभहिम्न्यनन्ते निरन्तर प्रस्फुरितानुभूतिः। 

स्फुटः सदोदेत्ययमेक एव विश्रान्त विश्वोर्मिभर: स्वभाव: ।। 7/ लघु. 


अन्तरहित स्व॒कीय आत्मा की महिमा में स्थित रहने वाले आपका यह एक 
ही स्वभाव सदा उदित रहता है, जो निरन्तर प्रकट हुई स्वानुभूति से रहित है 
स्पष्ट है और जिसमें समस्त तरझे का समूह ज्ञानसन्ततियां विकल्पों का जाल 
विशान्त हो जाता है-शान्त हो जाता है। 
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विकल्प समाप्त होने पर जैसे ज्ञान ज्ञेय का अभिन्यपना उत्पन्न होता है 
उसी प्रकार द्रष्टा और दृश्य का भी अभेद होता है। आत्मा ज्ञान अथवा दर्शन 
मात्र रूप से सुशोभित होता है जैसा कि स्तुतिकार ने भी कहा है- 


स्वस्यै स्वतः स्वः स्वभिहैकभावं स्वस्मिन्‌ स्वयं पश्यसि सुप्रसभः। 
अभिभदृग्दृश्यतया स्थितोषस्मान्न कारकाणीश दृगेव मासि ।। 9/9।। लघु. 


हे भगवन्‌! यहाँ अत्यन्त निर्मलता को प्राप्त हुए आप अपने आपकमें अपने 
आपके लिए अपने आपसे एक अपने आपको अपने आपके द्वारा देख रहे 
हैं-निर्विकलप रूप से जान रहे हैं। इस प्रकार हे नाथ “आप द्रष्टा और दृश्य के 
अभेद से स्थित हैं इसलिए दृष्टि क्रिया के कारक नहीं है आप दर्शन रूप ही 
सुशोभित हो रहे हैं। 


शुद्धात्मा में क्रिया-कारक, काल और देश का विभाग नहीं पाया जाता है। 
चेतनद्रव्य से ही परिणमन करता है। भाव और भगवान्‌ में अभेद भी होता है। 
गुण-गुणी में प्रदेश भेद न दिखलाकर स्तुति की है।* 


वस्तु का स्वभाव विधि और निषेधरूप है। स्वचतुष्टय की अपेक्षा वस्तु 
विधिरूप होती है और परचतुष्टय की अपेक्षा निषेध रूप होती है। ज्ञान में ज्ञेय 
है यह विधिपक्ष है और ज्ञान में ज्ञेय नहीं है यह निषेध पक्ष है। “ज्ञान में ज्ञेय 
का विकल्प आता है” इस अपेक्षा से विधि पक्ष की सिद्धि होती है और “ज्ञान... 
में ज्ञेय के प्रदेश नहीं आते है” इस अपेक्षा से निषेधपक्ष की सिद्धि होती है। 
जिस प्रकार दर्पण में पड़ा हुआ मयूर का प्रतिबिम्ब दर्पण से भिन्‍न नहीं है उसी 
प्रकार ज्ञान में आया हुआ ज्ञेय का विकल्प ज्ञान से भिन्‍न नहीं है इस प्रकार 
ज्ञान और ज्ञेय में अभेद है किन्तु दर्पण और मयूर का विचार करते हैं तब दर्पण 
भिन्‍न और मयूर भिन्‍न ज्ञात होता है इसी प्रकार जब ज्ञान और उसमें आने 
वाले ज्ञेय पदार्थों का विचार किया जाता है तब ज्ञान और ज्ञेय पृथक्‌ पृथक्‌ 
प्रतीत होते हैं। हे भगवन्‌! आपका ज्ञान अपनी अनन्त सामर्थ्य से समस्त 
पदार्थों को जानता है आप पदार्थ रूप नहीं होते और पदार्थ आप रूप नहीं 
होते। आप सदा स्व-पर के विभाग को धारण करते रहते हैं। 
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द्रव्य में एक-अनेक नित्यानित्यपने की व्यवस्था को दशनि के लिए ही 
स्तुति के माध्यम से अपने आराध्य में एकत्व अनेकत्व नित्यानित्यत्व दर्शाया 
गया है- 
अनेकोऊपि प्रपद्य त्वामेकत्वं प्रतिपद्यते । 
एको5पि त्वमनेकत्वमनेक प्राप्त गच्छसि 8/ 


अर्थात्‌ अनेक भी आपको प्राप्त कर एकपने को प्राप्त होता है और आप 
एक होकर भी अनेक को प्राप्त कर अनेकपने को प्राप्त हो रहे हैं। 


यहाँ स्पष्ट है कि गुण और पर्याय संख्या की अपेक्षा अनेक हैं तथा एक 
द्रव्य में अवस्थित रहते हैं उसकी अपेक्षा एक है। 

साक्षादनित्यमप्येतघाति त्वां प्राप्य नित्यत्ताम्‌ । 

त्वं तु नित्योष्प्यनित्यत्वमनित्यं प्राप्प गाहसे /9// लघु तत्त्व 


यह पर्याय रूप तत्त्व साक्षात्‌ अनित्य होकर भी द्रव्य स्वरूप आपको प्राप्त 
कर नित्यपने को प्राप्त होता है और आप नित्य होकर भी अनित्यरूप पर्याय 
को प्राप्तकर अनित्यपने को प्राप्त होते हैं। 


यह वास्तविक सिद्धान्त है कि द्रव्य पर्याय से तन्‍्मय होकर रहता है द्रव्य 
की त्रैकालिक शुद्धता इसी से बाधित होती है। जब पर्याय को गौणकर द्रव्य 
को प्रधान बनाया जाता है तब अनित्यत्व तत्त्व नित्यत्व को प्राप्त होता है और 
जब द्रव्य को गौणकर पर्याय को प्रधानता दी जाती है तब नित्यत्व अनित्यत्व 
को प्राप्त होता है। 


प्रत्येक पदार्थ तीन रूप में सत्‌ है। अर्थरूप, ज्ञानरूप और शब्दरूप। ज्ञान 
का विषय चराचर जगत है किन्तु ज्ञान तदाधीन नहीं है। न ज्ञान ज्ञेय में जता 
है और न ज्ञेय ज्ञान से आता है। दोनों स्वतन्त्र हैं फिर पदार्थ चिन्मय भासित 
होते हैं। इसी प्रकार शब्दसत्ता पुदूगल पर्यायरूप है तथापि उन शब्दों की 
वाचक शक्ति आपके ज्ञान के एक कोने में पड़ी रहती है। इसी प्रसंग में बाहूय 
पदार्थ का अपलाप करने वाले बौद्धों का निराकरण किया गया है। 
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जिनशासन स्याद्वाद मुद्रा “* से प्रतिष्ठित होने के कारण एक पदार्थ में एक ५ 
साथ रहने वाले विरोधी धर्मों की थ्षेबस्थिति को स्वीकार करता है। आचार्य 
अमृतचन्द्र स्वामी इसका प्रतिपादन करते हुए कहते हैं- 

अवस्थितिः सा तव देव दृष्टेविरुद्ध धर्मेष्वनवस्थितिर्या । 

स्खलन्ति यद्यत्र गिरः स्खलन्तु जात॑ हितावन्यहदन्तरालमू।। 8/9 लघु. 


हे देव! विरुद्ध धर्मो में जो एक के होकर नहीं रहना है, वह आपकी दृष्टि 
की स्थिरता है-आपके सिद्धान्त की स्थिरता है। यदि इस विषय में वचन 
स्खलित होते हैं तो स्खलित हों क्योंकि दोनों-आप तथा अन्य की दृष्टि में 
बहुत अन्तर-भेद सम्पूर्णरूप से सिद्ध हो गया। 


जिनेन्द्र भगवान द्वारा ही स्याद्वाद सिद्धान्त का प्रणयन किया गया है जैसा 
कि आठवीं स्तुति में आचार्य ने लिखा भी है- 


गिरां बलाधान विधान हेतोः स्याद्वाद मुद्रामसृजस्त्वमेव । 
तदड्लितास्ते तदतत्स्वभावं वदन्ति वस्तु स्वयमस्खलन्तः।। 20/8 लघु. 


हे भगवन्‌! शब्दों में दृढ़ता स्थापित करने के लिए आपने ही स्याद्वाद मुद्रा 
को रचा है-इस सिद्धान्त को प्रतिपादित किया है। इसलिए उस स्याद्वाद मुद्रा 
से चिन्हित वे शब्द स्खलित न॑ होते हुए अपने आप वस्तु को तत्‌ अतत्‌ 
स्वभाव से युक्त कहते हैं। 


संसार के पदार्थ विधि और निषेध दोनों रूपों से कहे जाते हैं अर्थात्‌ 
स्वकीय चतुष्टय की अपेक्षा अस्ति आदि विधिरूप है और परचतुष्टय की 
अपेक्षा निषेध आदि नास्तिरूप हैं। पदार्थ का कथन करने वाले शब्द अभिधा 
शक्ति के कारण नियन्त्रित होने से दो विरोधी धर्मो में से एक को कहकर क्षीण 
शक्ति हो जाते हैं दूसरे धर्म को कहने की उनमें सामर्थ्य नहीं रहती। एक अंश 
के कहने से वस्तु का पूर्णस्वरूप कथन में नहीं आ पाता इस स्थिति में हे | 
भगवन्‌! आपके अनुग्रह से स्याद्वाद क्लौ कथज्चिद्वाद का आविर्भाव हुआ। 
उसके प्रबल समर्थन से शब्द दोनों स्वभावों से युक्त तत्त्वार्थ का व्याख्यान 
करने में समर्थ होते हैं। अर्थात्‌ स्याद्वाद का समर्थन प्राप्त कर ही शब्द यह 





]4 अनेकान्त-57/-2 


कहने में समर्थ होते हैं कि स्व की अपिक्षा से पदार्थ अस्तिरूप है। पर की 
अपेक्षा से नास्ति रूप है।* 


स्याद्दाद और अनेकान्त आचार्य अमृतचन्द्र के प्रिय प्रतिपाद्य हैं उन्होंने इस 
स्तुतिकाव्य में तो बाहुल्य रूप से इस जैनदर्शन के प्राणतत्त्व की मीमांसा की 
है और अपने द्वारा की हुई टीकाओं में अनेकान्त स्याद्वाद को ही सर्वप्रथम 
नमन किया। स्मरण किया है। 


उत्पाद व्यय श्लौव्यपने से एक ही वस्तु को प्रतिसमय माना गया है उसी 
को दशति हुए स्तुतिकार ने कहा है- 


य एवास्तमुपैशि त्वं स एवोदीयसे स्वयम्‌। 
स॒ एव श्र॒क्‍तां घत्से य एवास्तमितोदित:।। 20॥। लघु तत्त्वफोट 


जो ही आप व्यय को प्राप्त होते हैं, वही आप स्वयं उत्पाद को प्राप्त होते 
हैं और जो ही आप व्यय होकर उत्पाद को प्राप्त होते हैं, वही धुव्र पने को 
धारण करते हैं। 


यहाँ उत्पाद व्यय और श्रौव्यपने से द्रव्य को तन्‍्मय बताया है। आचार्य 
समन्तभद्र ने घट का व्यय मौलि का उत्पाद और स्वर्ण का ध्रुव रूप सदभाव 
के उदाहरण के माध्यम से एक ही वस्तु की उत्पादव्यय ध्रौव्यात्यकता सिद्ध की 
है। तत्त्वार्थमूत्रकार ने द्रव्य के लक्षण को बताते हुए “उत्पादव्यय -ध्रौव्ययुक्तं 
सत्‌” 'सत्‌ द्रव्यलक्षणम्‌” कहा ही है - 


9स्तुति के द्वारा संयम और तप का भी माहात्म्य _दिखलाया है- 


हे प्रभो! निरन्तर ज्ञानरूपी रस का पान करते हुए और बहिरंग तथा 
अन्तरंग संयम का निर्दोष पालन करते हुए निश्चित ही मैं स्वयं तुम्हारे समान 
हो जाऊँगा। इसी प्रकार नौवीं स्तुति में संयम और तप को लेकर स्तुति की 
है-हे भगवन! आपने परमार्थ के विचार के सार को अपनाया, निर्भय होकर 
एकाकी रहने की प्रतिज्ञा की अन्तरंग बहिरंग परिग्रह का त्याग किया और 
प्राणियों पर दया भाव किया। आतापन योग करते समय सूर्य की तीक्ष्ण किरणें 
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आपके शरीर को जलाती थी किन्तु आप कर्मफल के परिपाक की भावना में 
उन्हें अमृत के कणों के समान मानते थे। रात्रि में शवासन से स्थित रहते हुए 
श्रुगालों ने आपके सूखे शरीर को अपने दांतो से काटा बुद्धिमान रोगी जैसे रोग 
को दूर करने के लिए उपवास करता है, वैसे ही आपने अनादि राग को दूर 
करने के लिए एकमास अर्द्धास के उपवास किये। इस प्रकार सम्पूर्ण 
आत्मबल से संयम को धारणकरके कषाय के क्षय से केवलज्ञानी हुए। 


आचार्य अमृतचन्द्र ने ज्ञान के साथ संयम तप आदि को आवश्यक माना 
है। समयसार में विशेषरूप से भेद विज्ञान का कथन होने से आचार्य अमृत 
चन्द्र ने संयम-तप पर जोर नहीं दिया अतः कुछ स्वाध्यायियों ने तप संयम को 
गौणकर व्याख्यान देना शुरु किये और आचार्य अमृतचन्द्र के विषय में भी 
कहना शुरु किया कि इन्होंने ज्ञान को ही बल दिया है। ज्ञान की मुख्यता में 
इन्हीं का उल्लेख किया गया। यह दोष एकांगी अध्ययन का फल होता है। 
किसी भी आचार्य का समग्र साहित्य पढ़कर ही उसके प्रमाण देना उचित होता ३ | 


स्तुतिकर्त्ता ने स्तुति में कारण कार्य सम्बन्ध को दर्शाते हुए“अभेदनय की 
दृष्टि में कर्त्ता कर्म और क्रिया तीनों एक ही पदार्थ है भिन्‍न भिन्‍न नहीं हैं। 
इसलिए आराध्य में उनका भेद नहीं किया।"" 


बौद्धाभिमत ज्ञानाद्वैत का निराकरण कर जैन सम्मत ज्ञानाद्वैत का वर्णन 
भी विस्तार से किया है।' बौद्धसिद्धान्तों का खण्डन कर जिनमत की स्थापना 
महत्वपूर्ण है। 


सामान्य विशेष की सम्यक्‌ मीमांसा इस स्तुति काव्य में श्री अमृतचन्द्र 
सूरि के द्वारा की गई है- 


सामान्यस्योललसति महिमा कि बिनासौ विशेषै- 

निः सामान्या स्वमिह किमयी धारयन्ले विशेषाः:। 
एकद्रव्यग्लपितविततानन्त पर्याय पुञ्जो 

दृक्‍्संवित्ति स्फुरित सरसस्त्वं हि वस्तुत्व मेषि+। 6/2२ 


विशेषों के बिना क्‍या सामान्य की महिमा उल्लसित होती है अर्थात्‌ नहीं। 
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इस लोक में सामान्य से रहित ये विशेष क्या अपने आपको धारण करते हैं? 
अर्थात्‌ नहीं। निश्चय से जिनके एक द्रव्य की विस्तृत अनन्त पर्यायों का समूह 
बीत चुका है अर्थात्‌ जो नाना पर्यायों के द्वारा विशेष रूप हैं और जो दर्शन 
ज्ञान के चमत्कार सेन सरस हैं अर्थात्‌ दर्शन और ज्ञान की अपेक्षा सामान्य रूप 
हैं ऐसे आप वस्तुपने को प्राप्त होते हैं। 


यहाँ नैयायिक वैशेषिकों के एकान्तमत का खण्डन और पदार्थ की 
सामान्यविशेषात्मकता सिद्ध की गई है। 


केवलज्ञान माहात्म्य का अलौकिक वर्णन हृदय ग्राह्य बनाना आचार्य 
अमृतचन्द्र की रचना का वैशिष्ट्य है। 


निश्चय-व्यवहार का आश्रय लेकर स्तुतियां की हैं आचार्य स्वयं दशवीं 
स्तुति करते हुए कहते हैं कि मैं विशुद्ध विज्ञानधथन आपकी एकमात्र शुद्धनय 
की दृष्टि से स्तुति करूँगा। इसका तात्पर्य है इससे पूर्व व्यवहार दृष्टि रही है 
क्योंकि बाहय क्रिया कलापों को लेकर स्तुतियां की गई हैं, व्यवहार धर्म के 
रूप ये क्रियायें आवश्यक होती हैं। *« 


इस प्रकार सम्यक्‌ परिशीलन करने पर कहा जा सकता है कि इस 
स्तुतिकाव्य में सभी सिद्धान्तों को प्रतिपादित किया गया है। इसका यह 
विवेचन समयसार आदि ग्रन्थों के प्रसिद्ध टीकाकार आचार्य अमृतचन्द्र सूरि 
द्वारा ही किया जाना संभव है क्योंकि अमृतकलश से भाषा भाव आदि सभी 
विषयों में साम्य है। निसंदेह यह स्तुति काव्य अनुपम एवं महत्त्वपूर्ण है। 


सन्दर्भ 
. इत्यमृतचन्द्रसूरीणा कृति शक्तिम भणितकोशो नाम लघुतत्त्वस्फोट समाप्त ।। 
2 अस्यथाः स्वय रभसिगाठनिपीडिताया संविद्विकासरसवीचिभिरुल्लसन्त्या:। 
आस्वादयत्वमृतचन्द्रकवीन्द्र एब हष्यन्‌ बहूनि मणितानि मुहुः स्वशक्तेः।। लघु 
35. वर्ण कृतानि चित्रै' पदानितु पदैः कृतानि वाक्यानि। 
वाक्य कृतं पवित्र शास्त्रमिद न पुनरस्याभि:।। पु सि 
वर्ण: पदानां कर्तारों वाक्याना तु पदावलि.-। 
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प्र 


४(क 


वाक्यानि चास्य शास्त्रस्य कर्तृणि न पुनर्वयम्‌।। त. सा 

स्वशक्ति ससूतिचवस्तुतत्त्वैव्यख्या कृतेय समयस्य शब्दे'। 

स्वरूप गुप्तस्य न किज्विदस्ति कर्तव्यमेवामृत चन्द्रसूरे।। स सा 

व्याख्येय किल विश्वमात्मसहित व्याख्यांतु गुम्फे गिरा। 
व्याख्यातामृतचन्द्रसूरिरिति मा मोहाज्जनो वलगतु। 

वलगात्वद्य विशुद्धयोधिकलया स्याद्वाद विद्याबलातू। 

लब्येक सकलात्मशाश्वतमिद स्व तत्त्वमव्याकुल.।। प्र सार 

लघुतत्त्वस्फोट 2/2 

भावों भवन्‌ भासि हि भाव एवं चितामवशिचन्मय एवं भासि। 

भावों न वा भासि चिदेव भासि न वा विभो भास्पसि चिच्विदेक ।। 24/0 लघुतत्त्वस्फोट 
प्रत्यक्षमुत्तिष्ठति निष्ठुरेय स्याद्वादमुद्रा हठकारतस्ते। 

अनकश' शब्दपथोपनीत सस्कृत्य विश्व सममस्खलन्ती ।। 8/8 लघुतत्त्वस्फोट 
लघुतत्त्वस्फोट /7 

)अनन्तधर्मणस्तत्त्व पश्यन्ती प्रत्यगात्मन । 

अनेकान्तमपीमूर्ति नित्यमेव प्रकाशतामू ।। समयसार 


(ख) दुर्निवारनयानीक विरोधध्वसनौषधि'। 


स्यात्कार जीविता जीयाज्जैनी सिद्धान्त पद्धति ।। पजञ्चस्तिकाय 


(ग) परमागमम्य जीवं निषिद्ध जात्यन्धसिन्धु रविधानम्‌ । 


सकलनय विलसितना विरोधमथन नयाम्यनेकान्तम्‌।। पुरुषार्थ 
घटमौलिसुवार्णर्थी नाशोत्पत्ति स्थितिष्वयम्‌। 

शोक प्रमोदमाध्यस्थ्य जनोयाति सहेतुकम्‌।। 

लघुतत्त्वस्फोट 8 सो 5/9 

बही ]2 से 5/20 

वही 20वीं स्तुति 

लघुतत्त्वस्फोट 24वी स्तुति एवं 25वीं स्तुति 


- आचार्य-संस्कृत विभाग 
दिगम्बर जैन कॉलेज, बड़ौत 


पदार्थों के परिज्ञान द्वारा आत्मानुभूति की प्रक्रिया 
* “डॉ. राजेन्द्र कुमार बंसल 


जिनेन्द्र देव के मतानुसार ज्ञान आत्मा है। आत्मा के बिना ज्ञान नहीं होता 
इसलिये ज्ञान आत्मा है और आत्मा (ज्ञान गुण द्वारा) ज्ञान है एवं सुखादि अन्य 
गुण द्वारा अन्य है। आत्मा ज्ञान स्वभाव है और पदार्थ आत्मा के ज्ञेय स्वरूप 
हैं।:&पी-नेत्र[ज्रेय के समान ज्ञेय और आत्मा एक दूसरे में प्रवर्तन नहीं करते 
(प्रसार 27/28) जो जानता है सो ज्ञान है अर्थात्‌ ज्ञायक ही ज्ञान है (प्र. सा. 35) । 


पदार्थ सम्बन्धी ज्ञान और सुख अमूर्त या मूर्त अथवा अतीन्द्रिय या ऐन्द्रिय 
होता है। इनमें अतीन्द्रिय ज्ञान और अतीन्द्रिय सुख उपादेय है तथा इन्द्रिय 
ज्ञान और इन्द्रिय सुख हेय है। ज्ञान स्व-पर प्रकाशक है (प्र. सार 58/54)। 
'केवलज्ञान' है वह सुख है, परिणाम भी वही है, घातियाकर्म के क्षय से खेद 
रहित है। जिनके घातिया कर्म नष्ट हो गये हैं उनका सुख ही परम सुख है, 
ऐसा वचन सुनकर जो श्रद्धा नहीं करते वे अभव्य हैं (प्र. सार 60/67)! जिस 
प्रकार आकाश में सूर्य अपने आप ही तेज, उष्ण और देव है उसी प्रकार लोक 
में सिद्ध भगवान भी स्वयमेव ज्ञान, सुख और देव हैं (प्र.सार. 68)! तिमिर 
नाशक दृष्टि वाले को दीपक प्रयोजन हीन होता है उसी प्रकार स्वयमेव सुख स्वरूप 
परिणमित होने वाले आत्मा को विषय-सुख अकिचित्‌कर है (प्र. सा.67)। 


द्रव्य, तत्व और पदार्थों के यथार्थ ज्ञान के अभाव के कारण आत्मा 
अनादिकाल से आत्मविस्मृति एवं पर-पदार्थों में इष्ट-अनिष्ट बुद्धि रूप 
त्रिदोष-अविद्या के कारण चतुःगतियों में भ्रमण कर रहा है पर द्रव्यों के प्रति 
एकत्व-ममत्व, कर्तृत्व-भोक्तृत्व बुद्धि एवं एकान्तिक-आग्रही सोच के रूप में 
जीवन को आत्म-स्वभाव के विपरीत दिशा में संचालित कर रहा है। स्थायी 
आत्म शांति, अनाकुल सुख एवं स्व-समय प्रवृत्ति हेतु वह प्रयासरत है। इसका 
मार्ग है-सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र रूप की एकता रूप मोक्ष 
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मार्ग। सभी जीवात्माएँ स्वभाव से त्रिकाल शुद्ध हैं ऐसी शुद्धात्मा के ज्ञान पूर्वक 
उसका अनुभव करना ज्ञानानुभूति कहलाती है। इस अनुभूति के साथ आत्मा 
की जो प्रतीति और ज्ञान होता है उसे क्रमशः सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान कहते 
हैं। आत्मा की मोह-राग-द्वेष के अभाव रूप जो शुद्धता के अंशों में वृद्धि होती 
है वह वीतराग रूप परिणति सम्यक'चारित्र कहलाती है। सम्पूर्ण वीतरागता 

यथाख्यात चारित्र कहलाता है जो शुद्धोपयोग रूप आत्मध्यान से होता है। 
वीतरागता की प्राप्ति के साथ ही आग के अंनतज्ञान, दर्शन, सुख, वीर्य आदि 
गुण प्रकट होकर वह सर्व ज्ञाताँ्के दृष्ट हो जाता है। इस प्रकार संसार + 
अवस्था में देह रूपी मंदिर में विराजमान कारण परमात्मा स्वरूप पारिणामिक 
ज्ञायक भाव रूप परमात्मा का पदार्थों के ज्ञान, स्व-पर भेद-विज्ञान, आत्मस्वभाव 
में अहंबुद्धि एवं आत्म-रुचि पूर्वक अपनी ज्ञायक आत्मा का अनुभव कर उसमें 
आत्म-प्रतीति या अपनापन स्थापित करना सम्यग्दर्शन कहलाता है। यह आप्त, 
आगम और पदार्थों के प्रति श्रद्धान-ज्ञान पूर्वक होता है। सम्यग्दर्शन की 


आराधना करने वाले नियम से ज्ञान की आराधना करते हैं, परन्तु ज्ञानाराधना 
करने वाले को दर्शन की आराधना हो भी या न भी हो। 


ज्ञान ज्ञान ही है वह मिथ्या या सम्यक नहीं होता। मिथ्यात्व-तत्त्वों के प्रति 
अयथार्थ श्रद्धान एवं आत्मानुभव के अभाव के कारण-ऐसा ज्ञान मिथ्याज्ञान 
कहलाता है और सम्यग्दर्शन के साथ ज्ञान भी सम्यग्ज्ञान कहलाता है। 
आत्रज्ञान के अभाव में आगमज्ञान भी अकिड्वित्कर है। श्रुताभ्यास के मंथन 
का उद्देश्य शुद्धात्म स्वरूप का अनुभव या संवित्ति की प्राप्ति है, अन्य सब 
शत्राभ्यास मनीषियों का बुद्धि-कौशल रूप निःसार है। शुद्धात्म लक्षित 
श्रुताभ्यास एवं तत्व-चिंतन ही परम तप कहा है उससे राग रहित शुद्धात्मा का 
अनुभव होता है। इस दृष्टि से सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान दीपक-प्रकाश समान 
सहगामी हैं। 


आत्मा स्वभावतः त्रिकाल शुद्ध, ज्ञान-दर्शन युक्त, अरूपी एक है। 
परमाणु मात्र भी पर द्रव्य (द्रव्यकर्म, भावकर्म और नोकर्म) उसके नहीं हैं। 
आत्मा प्रमत्त या अप्रमत्त भी नहीं है। वह तो मात्र ज्ञायक ही है। वस्तुतः वह 
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तो मात्र है-ज्ञायक भी व्यवैहार कथन है। ऐसा परिणामी आत्म्रा/जब जिस भाव 
रूप से परिणमन करता है, उस समय उस भाव मय कहा जाता है। इस दृष्टि 
से धर्म परिणत-आत्मा को धर्म कहा जाता है। चारित्र परिणत आत्मा स्वयं 
मोह-क्षोभ रहित चारित्रमय है। इसी न्याय से शुभ या अशुभ भाव रूप परिणत 
आत्मा शुभ या अशुभ है (प्र. सार 7-8-9)। धर्म से परिणमित स्वरूप वाला 
आत्मा शुद्ध उपयोग होने पर मोक्ष सुख व शुभोपयोग वाला स्वर्ग सुख पाता 
है और अशुभोपयोग वाला कुमनुष्य, तिर्यंच एवं नरक के दुःख भोगता हुआ 
संसार भ्रमण करता है (प्र.सार--2)। 


आल्रशुद्धि, अतीन्द्रिय ज्ञान और अतीन्द्रिय सुख की प्राप्ति का मार्ग है- 
अतीन्द्रिय आत्मा का अनुभव एवं आत्म-प्रतीति, आत्मज्ञान और आत्म स्वरूप 
में रमणता। इसे ही त्रिरत्न रूप सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की एकता रूप 
मुक्तिपथ कहा है। आगम में इसका निरूपण दो प्रकार से किया है-पहला 
साधन या कारण रूप से और दूसरा साध्य या कार्य रूप से। इसे क्रमशः 
व्यवहार और निश्चय मोक्ष मार्ग कहते हैं। इसमें रत्लनत्रय रूप शुद्ध-स्वात्मा या 
अंतरात्मा ही यथार्थ मोक्षमार्ग है, वही आत्मार्थीओं के लिये अभिलाषणीय और 
दर्शनीय है। शुद्ध सच्चिदानन्दमय स्वात्मा (अंतरात्मा) के प्रति तद्गूप प्रतीति, 
अनुभूति और स्थिति में अभिमुखता व्यवहार सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र है और 
उस शुद्धात्मा की प्रतीति, अनुभूति तथा स्थिति में उपयोग की प्रवृत्ति निश्चय 
सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र है (पं. आशाधर जी-अध्यात्मरहस्य श्लोक 5)। तत्वज्ञान 
पूर्वक शुद्ध स्वात्मा का अनुभव कर उसमें लीन होने से त्रिरत्मनमय गुणों का उच्च 
विकास होता है, उसे ही ज्ञानानुभूति एवं शुद्धोपयोग कहते हैं। 


यह ध्यातव्य है कि कारण अनुसार कार्य होने के न्याय से त्रिकाली शुद्ध 
ज्ञायक आत्मा की विद्यमान विभाव परिणति का कारण आत्मा की अज्ञान 
मूलक प्रवृत्ति है। क्योंकि अज्ञानमय भाव से अज्ञानमय भाव की उत्पत्ति होती 
“है जो अनते देख रूप है। आचार्य कुन्दकुन्द के अनुसार जीवों को तत्व का 
अज्ञान अज्ञान का उदय है, तत्त्व का अश्रद्धान मिथ्यात्व का उदय है; अविरमण 
भाव असंयम का उदय है; जीव के जो मलिन उपयोग है वह कषाय का उदय 
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है तथा शुभ-अशुभ प्रवृत्ति या निवृत्ति रूप मन-वचन-काय की चेष्टा का उत्साह 
है वह योग का उदय है (स. सार 52-34)। अज्ञानमय परिणामों के कारण 
नवीन कर्मबंध होता है (स. सार. 95-86)। कर्मबंध और कर्मोदय, पुनः 
कर्मबंध...आदि की निरंतर प्रक्रिया चल रही है जो शुभाशुभ भाव की जनक 
है। ज्ञानावरणादिक कर्म आठ प्रकार के हैं जिनकी 48 उत्तर प्रकृतियाँ हैं। 
ज्ञानावरण 5, दर्शनावरण 9, मोहनीय 28 और अंतराय 5 ये 47 कर्म प्रकृतियाँ 
आत्मगुण को घातने के कारण अप्रशस्त प्रकृतियाँ कहलातीं हैं। वेदनीय 2, 
आयु 4, नाम 95 और गोत्र 2, कुल 0] कर्म प्रकृतियाँ देशघाती हैं। इनमें 67 
प्रशस्त और 55 अप्रशस्त प्रकृतियाँ हैं। इस प्रकार कुल अप्रशस्त कर्म प्रकृतियाँ_ 
47+53500 हैं। कर्म बंध के चार प्रकार हैं- प्रकृर्तिबंध, प्रदेश बंध, स्थिति 
बंध और अनुभाग बंध। विशुद्ध और संक्लेश परिणामों के निमित्त से 
प्रशस्त-अप्रशस्त कर्मो का बंध होता है। 


कर्म बंध एवं उसके संक्षिप्त भेद-प्रभेद का उद्देश्य यह दर्शाना है कि आत्म 
स्वरूप के श्रद्धान-ज्ञान एवं स्थिरता के बाधक घटक या शक्तियाँ कर्मोदय का 
निमित्त है जो अज्ञानी जीव को पुनः कर्मबंध कराता है। इस दृष्टि से आत्म 
स्वभाव के प्रति जागरूकता ज्ञान एवं आत्म रमणता से कर्म की पूर्वबद्ध शक्ति 
को निष्प्रभावी/_क्षय करना है। विभाव-भाव से स्वभाव-भाव की स्थापना का 
सूत्र है-शुद्धात्मा को जानकर, अनुभवकर शुद्धात्मा की प्राप्ति-उपलब्ध करना। 
शुद्धात्मा की उपलब्धि के निमित्त से पूर्व बद्ध कर्मों की शक्ति स्वतः 
उपशम/क्षय को प्राप्त होती है। उसके लिये आत्मा को कुछ करना नहीं पड़ता। 
दो द्रव्यों के मध्य वज़ की दीवार रूप अत्यंताभाव विद्यमान है। 


अज्ञान से ज्ञान, विभाव से स्वभाव या अशुद्धता से शुद्धता के शोधन के 
साधन भूत देशनालब्धि जन्य स्वाध्याय, तत्त्वचिंतन, तत्वनिर्णय एवं शुद्धात्मा 
की प्रबल भावना के साथ-साथ ज्ञानावरणादिक कर्म प्रकृतियों में जो विविध 
प्रकार से परिवर्तन, उपशम, क्षयोपशम या क्षय होता है वह भी ज्ञान का रोचक 
विषय है। सम्यग्दर्शन की प्राप्ति में इनकी क्‍्या-कैसी स्थिति स्वतः निर्मित 
होती है वह भी अध्ययन का विषय है। इसके अध्ययन से अचिंत्य शक्ति के 
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धारक देह-देवालय में विराजमान आत्म-प्रभु की भव्यता-अलौकिकता सहज 
ज्ञात होती है। जब तक आत्मा प्रभु एवं आत्मा के अनंत, अतीन्द्रिय, अनुपम 
गुणों और शक्तियों के ऊपर अंतरंग भाव से बहुमान, प्रतीति नहीं आती तब 
तक जैन धर्म कुलधर्म से ऊपर उठकर आत्मधर्म नहीं बन सकता और न ही 
कर्म बंधनों के एकक्षेत्रावगाही सम्बधों के मध्य विराजित सिद्धसमान शुद्ध 
आत्मा प्रभु की स्वतंत्रता-स्वाधीनता की अनुभूति ही सम्भव है। आत्मा की 
अनुभूति किस प्रकार सम्भव है उसके मार्गदर्शक सूत्र इस आलेख का विषय हैं। 


सम्यग्दर्शन ही धर्म का मूल है। आचार्य उमा स्वाति ने “तत्त्वार्थ श्रद्धानं 
सम्यग्दर्शनम्‌” (सूत्र /2) कहा है। जीवादि पदार्थों के यथार्थ भाव सहित 
श्रद्धान करना सम्यग्दर्शन है। ज्ञान-दर्शन स्वरूप आत्मा का भाव बोध सहित 
श्रद्धान प्रतीति करना सम्यग्दर्शन है। सम्यग्दर्शन आप्त, आगम और पदार्थों के 
ज्ञान-श्रद्धान पूर्वक होता है। इस प्रकार सम्यग्दर्शन का आधार ज्ञान की 
आराधना और आत्मानुभूति/ज्ञानानुभूति है। आत्मानुभूति के बिना सम्यक्त्व 
नहीं और सम्यक्त्व के बिना निर्वाण नहीं होता (सार 90)। यह ज्ञायक ज्ञान 
और ज्ञेय के एकाकार होने पर होती है॥/इसमें परिणामी-परिणाम और परिणति 
तीनों एकाकार हो जाती है। सम्यग्दर्शन का प्रतिबंधक कर्म दर्शनमोहनीय कर्म 
(मिथ्यात्व) है। आत्मानुभूति के काल में इसका उपशम, क्षयोपशम या क्षय हो 
जाने से सम्यग्दर्शन भी उस अनुसार औपशामिक, क्षायोपशमिक या क्षायिक 
सम्यग्दर्शन नाम पाता है। सम्यग्दर्शन का विषय त्रिकाली-ध्रुव पारिणामिक 
ज्ञायक भाव रूप “जीवास्तिकाय' है। जो द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव के भेद से रहित 
सामान्य-अभेद-नित्य-एक शुद्धात्मतत्व रूप कारण परमात्मा एवं कारण शुद्ध-पर्याय 
युक्त है। इसी आल्मद्रव्य के आश्रय से सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की प्राप्ति होती है। 


सम्यग्दर्शन चारों गतियों के भव्य मिथ्यादृष्टियों को होता है जो 
मनसहित-पंचेन्द्रिय युक्त हैं, पर्याप्त हैं, मनुष्यों-तिर्यचों में गर्भज हैं, मंदकषाय 
रूप विशुद्धता युक्त हैं, जाग्रत और साकार ज्ञानोपयोगी हैं। लौकिक जीवन में 
सदाचारी, नीतिवान, मद्य-मांस-मधु-पंचउदम्बर फल के त्यागी, निशिभोजन के 
त्यागी एवं व्यसन रहित भव्य महानुभावों को उच्च आत्म भावना एवं 
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पंचलब्धि सहित प्रथमोपशम सम्यग्दर्शन आत्मानुभूति पूर्वक होता है। सम्यग्दर्शन 
की प्राप्ति उग्र पुरुषार्थ पूर्वक तत्वनिर्णय स्व-पर भेदविज्ञान, हित-अहित का 
ज्ञान, वीतरागी देव-शास्त्र-गुरू की श्रद्धा आदि में उपयोग लगाने वाले भव्य 
जीव को होती है। इससे कर्मो की शक्ति हीन होगी, कुछ काल में दर्शनमोह 
का उपशम होगा, तब तत्त्वों की यथावत प्रतीति आयेगी। जीव का तो एक 
मात्र कर्तव्य तत्व अभ्यास, तत्त्व निर्णय एंव श्रुताभ्यास ही है। ऐसा होने पर 
पंचसमवाय पूर्वक सम्यग्दर्शन स्वयमेव हो जाता है। तत्त्व विचार रहित व्यक्ति 
देवादिक की भक्ति करे, श्रुताभ्यास करे, व्रत-तप-जप करे तब भी उसे 
सम्यक्त्व नहीं होता और तत्त्वविचार वाला इनके अभाव में भी सम्यक्त्व प्राप्त 
कर लेता है। इस वस्तुस्थिति की पुष्टि आचार्य कुन्दकुन्द ने प्रवचनसार की 
गाथा 79, 80 एवं 86 में सहज रूप से की है जो मूलतः पठनीय-मननीय हैं। 


अनुभव शब्द अनेकार्थी है। लौकिक-अलौकिक सुख-दुःख के वेदन को 
अनुभव कहते हैं। विद्यमान संदर्भ में स्वसंवेदनगम्य आत्म सुख का वेदन 
स्वानुभव है (प्र. सं. टीका 42)। शुद्ध नय स्वरूप आत्मा की अनुभूति ही ज्ञान 
की अनुभूति है। अतः आत्मा में आत्मा को निश्चत स्थापित करके सदा सर्व 
और एक ज्ञानधन आत्मा है, इस प्रकार देखना चाहिये “मैं ही यह आत्मा हूँ! 
ऐसे विकल्‍प विलय के पश्चात "मैं स्वयं आत्मा हूँ” ऐसा सहज 
अनुभव/भावबोध होने पर आत्मानुभूति होती है। स्वसंवेदन आत्मा के उस 
साक्षात्‌ दर्शन रूप अनुभव का नाम है जिसमें आत्मा स्वयं ही ज्ञैय तथा भाव 
को प्राप्त होता है (तत्वा. 6)। इन्द्रिय और मन दोनों के निरूद्ध होने पर 
अतीन्द्रिय ज्ञान विशेष रूप से स्पष्ट होता है। स्वसंवेदन गोचर आत्मा को 
स्वसंवेदन के द्वारा ही देखना चाहिये (तत्त्वा. 67)। आत्मा स्वसंवेदन ज्ञान की 
अपेक्षा प्रत्यक्ष होता हुआ भी केवलज्ञान की अपेक्षा परोक्ष होता है। जो मुनि 
या गृहस्थ स्वसंवेदन ज्ञान से जानकर निजात्मा को ध्याता है उसकी मोहँग्रंथि 
नष्ट हो जाती है (प्र.सार-ता.वृ.94) | 


कविवर पं. बनारसी दास जी ने पदार्थों के यथार्थ ज्ञान से आत्मानुभव और 
मोक्षमार्ग में उसकी भूमिका के सम्बन्ध में समयसार नाटक की उत्थानिका में 


शव अनेकान्त-57.-2 


सुन्दर एवं हदयग्राही वर्णन किया हैं. जो मननीय है- 


वस्तु विचारतध्यावतैं, मन पावै विश्राम 

रस स्वादत सुख ऊपजै, अनुभौ याकौनाम (छदान) 
अनुभव चिंतामणि रत्न, अनुभव है रस कूप 

अनुभव मारग मोक्ष कौ, अनुभव मोख स्वरूप (8)। 


सम्पूर्ण जैनागम का लक्ष्य आत्मा के स्वरूप और उसकी उपलब्धि का 
मंगलमय मार्ग बताना है धवला, गोमटूसार, लब्धिसार जैसे सिद्धान्त ग्रंथों में 
आगम पद्धति से एवं समयसार प्रवचनसार जैसे अध्यात्म ग्रंथों में अध्यात्म 
पद्धति से आत्मोपलब्धि की प्राप्ति के सूत्र वर्णित हैं जो आत्मयोगियों को 
अतीदजिय आनंद का अनुभव कराते हैं। आगम पद्धति कर्म सापेक्ष है और 
अध्यात्म पद्धति भाव-भावनात्मक पुरूषार्थ परक है। दोनों पद्धतियों का लक्ष्य 
त्रिकाली ध्रुव आत्मा के ज्ञान एवं आश्रय से शुद्धात्मा का अनुभव एवं 
सिद्ध-सम शिव स्वरूप होना है। इस कथन से यह स्वतः सिद्ध हो जाता है कि 
दर्शन-ज्ञान-चारित्र की निर्मल पर्यायों की उत्पत्ति शुभाशुभ भाव एवं उपयोग के 
परे शुद्धभाव एवं उपयोग से होती है। 


आत्मोपलब्धि की अध्यात्म पद्धति :- अध्यात्म पद्धति में जीव-अजीव आदि 
द्रव्यों तत्वों एवं पदार्थों से भेद विज्ञान सहित द्रव्यकर्म, भावकर्म एवं नोकर्म से 
भिन्‍न ज्ञायक आत्मा की स्वतंत्रता का भाव बोध कराकर शुभ-अशुभ योग और 
उपयोग के पार शुद्ध चैतन्य स्वरूप का अनुभव कराते हैं। इसका आधार 
है-सच्चा तत्त्व श्रद्धान, प्रतीति सहित जीवादिक तत्त्वों के स्वरूप का भाव 
भासन, आत्म स्वरूप में अंहबुद्धि का होना और पर्याय में अंहबुद्धि का अभाव, 
हित-अहित रूप भावों की पहिचान और वीतरागी देव-शास्त्र-गुरू-धर्म का 
श्रद्धान-ज्ञान । इस पद्धति में पहले देवादिक का श्रद्धान होता है, फिर तत्त्वों 
का चिंतवन-विचार होता है, फिर आपापर (स्व-पर) के स्वरूप का चिंतवन 
होता है पश्चात मात्र स्व-आत्मा का चिंतवन किया जाता है। इस अनुक्रम से 
| पुसुंधार्थ कर सच्चे मोक्ष मार्ग के अनुसार आत्मानुभव एवं सिद्धपद प्राप्त किया जाता है। 
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वर्तमान में इच्छाओं के कारण उपयोग शुभ-अशुभ रूप निरंतर परिणमित 
हो रहा है। सर्व परिग्रह एवं इच्छाओं के परित्याग से उपयोग शुद्धात्म स्वरूप 
की ओर उन्मुख हो स्थिर होता है तभी आत्मा आत्मा के ध्यान द्वारा शुद्धात्मा 
को प्राप्त करता है। आचार्य कुन्दकुन्द ने समयसार की गाथा 44 में घोषित 
किया कि जो सर्व नय पक्षों से रहित कहा गया है वह समयसार है। इसी 
समयसार को ही सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान के नाम से पुकारते हैं। भिन्‍न नाम 
होने पर वस्तु एक ही है। इस गाथा की टीका में आचार्य अमृतचन्द देव ने 
शुद्धात्मानुभव की विधि दी जो इस प्रकार है- पहिले श्रुतज्ञान से आगमज्ञान 
द्वारा ज्ञानस्भाव आत्मा का निश्चय-निर्णय करे फिर इन्द्रिय-मन रूप मतिज्ञान 
को मर्यादा में लेकर आत्म सम्मुख करें पश्चात्‌ श्रुतज्ञान रूपी नय पक्षों के 
विकल्पों को भी मर्यादा में लेकर श्रुतज्ञान को आत्म सम्मुख करे तभी एक 
अखंण्ड प्रतिभासमय, अनंत, परमात्म स्वरूप समयसार का आत्मा अनुभव 
करता है। उसे ही सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान कहा है, जो आत्म अनुभव से 
अभिनन है। आचार्य कुन्दकुन्द ने इसे सम्यक्त्वाचरण चारित्र कहा है (मोक्ष पाहुड-5) | 


आत्मानुभूति की प्रक्रिया में भाव और भावनाओं की महत्वपूर्ण भूमिका को 
आधार कर आचार्य कल्प पं. आशाधर जी ने समस्त अनुयीगों का रसपान कर 
अध्यात्म रहस्य नामक लघु ग्रंथ में निम्न सोपान दशयि- 


()) श्रुति-श्रुत :- जिनेन्द्र देव द्वारा उपदेशित जिनवाणी आत्मा को प्रशस्त ध्यान की 
ओर लगाकर शुद्धात्मा-ध्येय को प्राप्त कराने की दोष रहित विधि है। 

(2) मति-बुद्धि :- शुद्धस्वात्मा का बुद्धिपूर्वक सम्यक निर्णय मति-बुद्धि है। 
जो पदार्थ जिस रूप में स्थित है उसको उसी रूप में देखती हुई सदा 
आत्माभिमुख बुद्धि मति है। स्व-पर प्रकाशित ऐसी बुद्धि का नाम सम्यग्ज्ञान है। 
(3) ध्यान रूप परिणति बुद्धि-ध्याति :- शुद्धात्मा में स्थिर बुद्धि का प्रवाह-शुद्धात्मा 
का अनुभव कराता है जो पर पदार्थों के ज्ञान को स्पर्श नहीं करती। 


(4) दिव्य दृष्टि-दृष्टि :- रागादि विकल्पों से रहित ज्ञान शरीरी आत्मा का 
अपने शुद्ध स्वरूप में दिखाई देना दिव्य दृष्टि है अथवा जो दर्शन-ज्ञान लक्षण 
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से आत्म-लक्ष्य को अनुभव करे-जाने वह संवित्ति दिव्य दृष्टि है। यह सर्व 
विकल्पों को भस्म करती है और परमब्रह्म रूप योगीजनों द्वारा उपादेय-पूज्य है। 


उक्त सोपानों की प्राप्ति हेतु आत्माभिमुखी आत्मा निम्न भावनाएँ भाता है 
एवं धारणा करता है- 


()) कर्तृत्व-भोक्तृत्व भाव के विसर्जन हेतु अकर्त्ता-अभोक्ता स्वरूप की भावना। 

(2) रागादिक विभाव भावों के प्रति स्वामित्व विसर्जन हेतु उनके विनाश तथा 
शुद्ध-बुद्ध-चिद्रप आत्मा की भावना। 

(3) कर्म और कर्मफल से आसक्ति घटाकर हेतु द्रव्यकर्म-भावकर्म एवं नोकर्म 
के त्याग की भावना। उनसे उपेक्षा धारण करना। 

(4) स्वात्मोपलब्धि हेतु हेय-उपादेय, सतू-असत्‌ आदि का ज्ञान और तदनुसार 
शुद्धात्मतत्तत के ग्रहण की भावना। 

(5) अहंकार-ममकार कर्तृत्व-भोक्तृत्व भाव के विसर्जन हेतु भगवती-भवितव्यता 
से आश्रय-ग्रहण की भावना। कार्यत्याग रूप निष्क्रियता अनिष्टकर है 
मात्र कर्तृत्व भाव विसर्जित किया है। 


(6) स्व-समर्पण हेतु आत्मा के अद्वित-सच्चिदानन्द स्वरूप की प्रबल भावना 
जिसके निरंतर अभ्यास से आत्मा आत्मा में लीन होता है और स्वानुभव 
पूर्वक अतीन्द्रिय-स्वाधीन सुख पाता है। 


(7) आत्मानुभव हेतु हृदय में परम ब्रह्म स्वरूप शुद्धात्मा के स्फुरण की 
भावना जिससे देह-देवालय में आत्मप्रभु का दर्शन होता है। 

(8) मैं ही मैं हूँ” ऐसे अंतर जल्प के परित्याग और विकल्परहित, वचन-अगोचर 
अविनाशी आत्म-ज्योति-दर्शन की भावना। 

(9) मं ही मैं हूँ” के अंतर जल्प के त्याग एवं अंतरवर्ती उपयोग द्वारा आत्मा 
के साथ उसका तादात्म्य आत्मभूतता का सूचक है। ऐसी स्थिति में 
हृदय जिसका चित्र खींचता है उस-उसको' व आत्मा नहीं है-ऐसा 
समझकर छोड़ना चाहिये। हृदय में विकल्पों को न उठना या रुक जाना 
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आत्म दर्शन का सूचक है, यह एक विधि है। 

शुद्ध भाव से उपयोग शुद्ध होता है उससे आत्मा शुद्ध होता है। त्रिदोष 
रूप अविद्या को उपेक्षा नामक विद्या से काटने पर स्वरूप व्यक्त होता है 
और आत्म गुणों का विकास होता है। परम ब्रह्म आत्मपद की प्राप्ति 
हेतु साधक सोएहं शब्द, ब्रह्म से मन को संस्कारित करता है पश्चात्‌ 
अधोमुख द्रव्यमन रूप कमल में ध्यान रूप सूर्य के द्वारा कमल के अंदर 
स्फुरायमान परम ज्योति स्वरूप का अनुभव करना चाहिये। इससे 
मोहान्धकार नष्ट होता है और इन्द्रिय तथा मन रूप वायु का संचार रुकने पर 
पर-पदार्थों से शून्य तथा सम्यग्दर्शनादि गुणों से अशून्य आत्मा ही अंतरदृष्टि 
में दिखाई देता है। इस प्रकार आत्मलीन योगी आत्मदर्शन करता हुआ अधिक 
संवर-निर्जरा करता है और आनंद को भोगता है। 


(॥) आत्मयोगी द्वारा स्वानुभूति की वृद्धि की उत्तरोत्तर भावना भाकर अपने 
रलत्रयात्मक निजभाव का भोक्ता बने रहने की भावना करना। 
(2) शुद्धात्मभावना का फल शुद्धात्मा की प्राप्ति है। परमानन्द में लीन हुआ 
योगी निर्भय होता है। 
ज्ञानी आत्मा स्वयं ही अचिंत्य शक्ति वाला देव है, चिन्मात्र चिंतामणि है। 
मतिज्ञानादि रूप हीन ज्ञान कला से केवलज्ञान रूप सम्पूर्ण ज्ञान कला का 
विकास ज्ञानाभ्यास से ही होता है। इसकी पुष्टि करते हुए आचार्य कुन्दकुन्द 
का निम्न कथन मननीय है- 
एदम्हि रदो णिच्छ॑ संतुट्ठो होहि णिच्चमेदम्हि 
एदेण होहि तित्तो होहदि तुह उत्तम सोक्खं। (समयसार 206) 


ता. 


(0 


अर्थात्‌ ज्ञान में नित्य प्रीति वाला हो, इसमें नित्य सन्तुष्ट हो और इससे 
तृप्त हो; तुझे उत्तम सुख मिलेगा। 


इस प्रकार ज्ञान स्वरूपी आत्मा का ज्ञानमात्र आत्मा में लीन होना उसी में 
संतुष्ट-तृप्त होना परम ध्यान है। उसी से वर्तमान में आत्मानंद का अनुभव एवं 
अल्पकाल में ज्ञानानन्द स्वरूप केवलज्ञान की प्राप्ति होती है। इस प्रकार 
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आत्मानुभव हेतु श्रुताभ्यास एवं उत्कृष्ट आत्म भावना इष्ट है। 


आत्मोपलब्धि की आगम पद्धतिः- आगम के अनुसार आत्मानुभूति एवं 
सम्यग्दर्शन तत्त्वविचार वाले जीव को होता है। इससे ज्ञानावरण, मिथ्यात्व 
आदि कर्म का अनुभाग हीन होता है। जहाँ मिथ्यात्व कर्म का उदय न हो वहीं 
सम्यक्त्व हो जाता है। इस प्रकार तत्त्वविचार वाले को सम्यक्त्व हो ही हो, 
ऐसा नियम नहीं है, क्योंकि शास्त्रानुसार सम्यक्त्व पंचलब्धि पूर्वक होता है। 
लब्धि का अर्थ प्राप्ति या लाभ है। लब्धिसार के अनुसार दर्शन और चारित्र 
की प्राप्ति होना लब्धि है। क्षयोपशम विशेष को लब्धि कहते हैं या उसके 
निमित्त से आत्मा में ज्ञान के उघाड़रूप शक्ति को लब्धि कहते हैं। “लब्धि 
उपयोगो भावेन्द्रियम” के अनुसार भावेन्द्रिय लब्धि और उपयोग रूप होती है। 
विशिष्ट तप से प्राप्त ऋद्धियों को भी लब्धि कहते हैं। पांच लब्धियाँ और नौ 
क्षायिक लब्धियाँ भी होती हैं। 


प्रथमोपशम सम्यक्त्व के पूर्व पाँच लब्धियाँ नियम से होती हैं। वे हैं- 
]. क्षयोपशम लब्धि, 2. विशुद्धिलब्धि, 3. देशनालब्धि, 4. प्रायोग्य लब्धि 
5. करण लब्धि। इनमें प्रथम चार लब्धियां भव्य और अभव्य दोनों जीवों को 
होती है। करण लब्धि भव्य जीव को ही होती है। उसके होने पर सम्यग्दर्शन 
नियम से प्रकट होता है। प्रथम चार लब्धियों का पृथक-पृथक प्रत्येक का और 
समूह में चारों का काल एक अंतर्मुहूर्त होता है। करण लब्धि के तीनों 
करणों-अधःकरण, अपूर्वकरण और अनिवृत्तिकरण का काल भी अपना अपना 
एक-एक अंतर्मुहूर्त होता है। अनिवृत्तिकरण का काल सब से अल्प है, 
अपूर्वकरण का उससे संख्यातगुणा बड़ा और अधःकरण का काल उससे, 
अपूर्वकरण का उससे संख्यातगुणा बड़ा और अधःकरण का काल उससे भी 
संख्यातगुणा बड़ा है। उत्पत्ति की अपेक्षा प्रथम तीन लब्धियाँ युगपत एक साथ 
होती हैं। प्रथम चार निमित्त परक हैं अंतिम करण लब्धि उपादान परक है। 


(।) क्षयोपशम लब्धि :- ज्ञान के उधाड़ को क्षयोपशम ज्ञान कहते हैं। इससे 
त्त्वार्थ ग्रहण करने की ज्ञानगुण की शक्ति प्रकट होती है। विशुद्ध परिणामों 
एवं तत्त्व-विचार से ज्ञानावरणादिक समस्त अप्रशस्त कर्म प्रकृतियों के अनुभागी 


स्‍ध्श््ा 
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स्पर्धकों का प्रति समय अनंतगुणा हीन होकर उदीरणा होना क्षयोपशम 
लब्धि है। इससे घातिया-अज्जीतिया अप्रशस्त कर्मो की शक्ति हीन-हीन होकर ६ 
उदय में आती रहती है। साधक बुद्धि पूर्वक उपयोग तत्त्वग्रहण-धारण में 
लगाता है। परिणाम भी शुभ-शुभतर विशुद्ध होते हैं। द्रव्यानुयोग सापेक्ष 
प्रथमानुयोग की प्रधानता पूर्वक भावना होती है। 


(2) विशुद्धि लब्धि :- तत्त्व ग्रहण-धारण करने योग्य मंद-मंदतर कषाय रूप 
भाव जिससे धर्मानुराग और तत्त्व जिज्ञासा के शुभ भाव होते हैं। यह मिथ्यात्व 
एवं चारित्र मोहनीय कर्म के मंद उदय या उदीरणा किये गये अनुभागी 
स्पर्धकों के निमित्त से होने वाले परिणाम हैं जिसे विशुद्धि लब्धि कहते हैं। इन 
शुभ परिणामों से सातावेदनीय आदि प्रशस्त प्रकृतियों का बंध होता है। 
अप्रशस्त कर्म बंध सकता है। तत्त्वग्रहण-धारण एवं धर्मानुराग में बुद्धि पूर्वक 
उपयोग लगता है। शुभतर विशुद्ध परिणाम होते हैं। द्रव्यानुयोग सापेक्ष 
चरणानुयोग की मुख्यता से व्रत-विधान, शुभाचार में तत्यरता होती है। पापों 
का त्याग अभिप्रेत है। विशुद्ध भाव की अपेक्षा काललब्धि। शुद्धिभाव उपमान। 
धारणालब्धि-अनुकंपा। विरति विशुद्धि लब्धि का गमक है। क्षयोपशमलब्धि 
और विशुद्धिलब्धि के मध्य कारण-कार्य सम्बन्ध एक सिक्के के दो पहलू हैं। 


(3) देशनालब्धि :- आचार्य आदिक उपदेश कर्त्ताओं से जीवादिक तत्त्वों के 
श्रवण ग्रहण, धारण, निर्धारण आदि की जिज्ञासा और शक्ति को देशनालब्धि 
कहते हैं। इस प्रकार तत्त्वों आदि का उपदेश मिलना और उपदेशित पदार्थो का 
ज्ञान में धारण करना या होना देशनालब्धि है। इसके दो प्रकार. हैं- 
. बाह्यदेशनालब्धि (श्ला-यथार्थ-तत्त्व उपदेशक आचार्य-शास्त्रों की प्राप्ति, 
वेदनानुभव, जाति स्मरण, धर्म श्रवण, जिनबिंब दर्शन एवं देव ऋद्धि दर्शन 
आदि। 2. अंतरदेशनालब्धि यथा उपदिष्ट अर्थ को ग्रहण, धारण विचारण की 
शक्ति। तत्त्व ग्रहण-धारण में बुद्धि पूर्वक उपयोग लगता है। दर्शन मोहनीय 
कर्म की मंदता से तत्त्वग्रहण की जिज्ञासा होती है। बुद्धिपूर्वक शुभतर विशुद्ध 
परिणाम होते हैं। चरणानुयोग सापेक्ष द्रव्यान॒ुयोग की मुख्यता होती है। 
अष्टमूलगुणों का धारी या पॉच अणुब्रत या महाव्रतधारी धर्मश्रवण का पात्र 
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होता है। बहिरंग (निमित्त) की काललब्धि रूप देशना है। भावना 
लब्धि-आस्तिक्य । सात तत्त्वों की भावनारूप देशनालब्धि का दर्शक है। हे 


(4) प्रायोग्य लब्धि :- तत्त्व विचार, तत्त्व निर्णय एवं ज्ञायक स्वभाव पर दृष्टि 
केन्द्रित होने के विशुद्ध परिणामों के निमित्त से आयु बिना शेष सात कर्मो की 
स्थिति घटकर अन्तः कोड़ा-कोड़ी हो जाती है। नवीन कर्मबंध की स्थिति उससे 
संख्यात हजार सागर की कम होती है। अप्रशस्त कर्मो का अनुभाग घटता है। 
प्रशस्त कर्मों का अनुभाग बढ़ता है। 46 कर्म प्रकृतियों का बंध रुककर प्रकृति 
बंधापसरण होता है। जिज्ञासा पूर्वक तत्त्व-ग्रहण धारण में बुद्धिपूर्वक्त उपयोग 
लगता है। परिणाम बुद्धिपूर्वक शुभतर-विशुद्ध होते हैं। द्रव्यानुयोग सापेक्ष 
करणानुयोग की प्रधानता से आत्मपुरुषार्थ जाग्रत होकर उपदेश से वैराग्य भाव 
जागृत होता है। कर्म-स्थिति की अपेक्षा काललब्धि-कर्महानि। 
भावनालब्धि-संवेग अर्थात्‌ कर्मभीरूता। कर्म अभाव हेतु पुरुषार्थ से 
प्रायोग्यलब्धि का द्योतक है। भव्य जीव के अर्द्धपुदूगल परावर्तन काल शेष 
रहने पर प्रथमोपशम सम्यक्त्व होता है। 


(5) करणलब्धि :£ करणलब्धि होने पर सम्यक्त्व नियम से होता है। करणः 
परिणामाः अर्थात्‌ करण शब्द का:अर्थ परिणाम है। जीव के शुभ-अशुभ और 
शुद्ध परिणामों को करण कहते हैं।.जीव अनादिकाल से आत्म-स्वरूप विस्मृत 
कर कर्म और कर्मफल चेतना रूप अज्ञान चेतना से आकुलित है। अज्ञान 
चेतना से ज्ञान चेतना का रूपांतरण शुभाशुंभ भावों के परे आत्मा के शुद्ध 
ज्ञायक भाव के आश्रय से ही होता है। देशनालब्धि पूर्वक तत्त्वनिर्णण और 
बुद्धिपूर्वक तत्त्वविचार में उपयोग को तद्रूप होकर लगाने से समय-समय पर 
परिणाम निर्मल होते जाते हैं। उससे वीतरागता के प्रति बहुमान एवं आत्मा 
'ऐसा ही है” ऐसी प्रतीति पूर्वक आत्म जागरण का भाव आता है उससे 
परिणाम विशुद्ध होते हैं, श्रद्धा और ज्ञान निर्मल होता है तथा करणलब्धि की 
प्रक्रिया प्रारम्म होती है। करणलब्धि उसी जीव को होती है जिसे चार 
लब्धियाँ हुई हों और अंतर्मुहूर्त पश्चात सम्यक्त्व होना हो। करण जिस प्रकार 
सम्यक्त्व के नियामक है, उसी प्रकार शुद्धोपयोग एवं सम्यक्चारित्र की प्राप्ति 
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भी करण से होती है। विशुद्ध परिणामों से शुद्धात्मा के प्रति उपयोग के सहज 
स्वभावोन्मुखी (अबुद्धिपूर्वक) भाव से करणलब्धि की प्राप्ति होती है। 


करणलब्धि के तीन भेद हैं- अध:प्रवृत्त करण, अपूर्वकरण और 
अनिवृत्तिकरण। यह तीनों उक्तनाम क्रमपूर्वक वृद्धिंगत विशुद्धि सहित होते हैं 
और कर्म निर्जता के साधन भूत हैं। उनसे दर्शन मोह एवं चारित्र मोह की 
अंनतानुबंधी क्रोध, मान, माया और लोभ कर्म प्रकृतियों का उपशम, क्षयोपशम, 
क्षय होकर सम्यक्त्व होता है। अनिवृत्तिकरण के अन्त समय में दर्शन मोह के 
अभाव या अनुदाय से सम्यक्त्व होता है। विशुद्ध उपयोग में अबुद्धिपूर्वक सूक्ष्म 
करण भावों की प्रगटता सहज ही होती हैं। करणलब्धि द्रव्यानुयोग पूर्वक 
करणानुयोग के अनुसार त्रि-करण रूप होती है। इसके होने पर मिथ्यात्व सूर्य 
अस्त हो जाता है और ज्ञान स्वरूपी आत्मक्षितिज पर ज्ञान चेतना का सूर्य 
उदित होता है। 


त्रिकालवर्ती सर्वकरणलब्धि वाले जीवों के परिणामों की अपेक्षा तीन करण 
के नाम हैं। इनका संक्षिप्त परिचय इस प्रकार है- 
(अ) अध:प्रवृत्तकरण- अध:प्रवृत्ततरण माड़कर जिसे अधिक समय हुआ है, 
ऐसे ऊपर के समयवर्ती किसी जीव के परिणाम और जिसे कम समय हुआ है, 
ऐसे निचले समयवर्ती जीवों के परिणामों की संख्या और विशुद्धि की समानता 
भी होती है। जहाँ पहले और पिछले समयों के परिणाम समान हों, सो 
अध:प्रवृत्तिकरण है। इस करण में नियम से चार बातें अवश्य होती हैं- 


]. विशुद्धि समय-समय प्रति अनंतगुणा बढ़ती है। 

2. एक-एक अंतर्मुहूर्त से नवीन बन्ध की स्थिति घटती जाती है, सो स्थिति 
बंधापसरण है। 

5. प्रशस्त प्रकृतियों में प्रति! समय अनंतगुणा बढ़ता हुआ चतुः“सथानगत 
अनुभाग बंध होता है। 

4. अप्रशस्त प्रकृतियों में प्रति समय अनंतगुणा घटता हुआ द्विस्थानगत 
अनुभागबंध होता है। अध:प्रवृत्तकरण में स्थिति कांडकघात, अनुभाग 
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कांडकघात, गुण श्रेणी एवं गुण संक्रमण नहीं होता इसमें अनुकृष्टि रचना 
होती है। 


(ब) अपूर्वकरण:- अपूर्वकरण में जीवों के परिणाम समय-समय अआपूर्व-अपूर्व 
विशुद्ध होते हैं। नीचे के और ऊपर के समयवर्ती परिणाम कभी भी समान नहीं 
हो सकते। अतः अनुकृष्टि रचना का अभाव है। अधप:प्रवृत्तकरण में होने वाले 
उक्त चार आवश्यक इसमें भी होते हैं। साथ ही निम्न चार आवश्यक और होते हैं- 
. गुणश्रेणी निर्जरा, 2. गुण संक्रमण, 3. स्थिति कांडकघात, 4. अनुभाग कांडकघात | 
अपूर्वकरण का एक अंतर्मर्त काल समाप्त होने पर अनिवृति करण प्रारम्भ होता है। 


(स)अनिवृ त्तिकरण :- निवृत्ति + परिणामों मे असमानता, 
अनिवृत्ति - त्रिकालवर्ती नाना जीवों के परिणामों में समानता। 


इसमें जीव के प्रत्येक समय के परिणाम अनंतगुणा विशुद्ध होते जाते हैं, 
फिर भी सभी अनंत जीवों के एक-एक समय के परिणाम समान पाये जाते हैं। 
अनिवृत्तिकरण में आयु बिना शेष सात कर्मो में गुण श्रेणी निर्जरा, स्थिति 
कांडकघात और अनुभाग कांडकघात होता है। अनिवृत्तिकरण में ज्ञानोपयोग 
शुद्ध आत्मा में एकाग्र रहता है, फिर भी अभी परिणाम में मिथ्यात्व है, अभी 
मिथ्यात्व के निषेक उदय में आते रहते हैं। इसी प्रकार अनिवृत्तिकरण काल को 
संख्यात से भाग देकर बहुभाग बीत जाने पर दर्शन मोहनीय कर्म का 
'अंतर-करण' होता है। अंतर करण के पश्चात मिथ्यात्व प्रकृति के परमाणु 
उदय आने के अयोग्य किये जाते हैं, उसे 'उपशमन करण' कहते हैं। 


प्रबल शुद्धात्म भावना एवं तीव्र जिज्ञासा से उपयोग की शुद्धता प्रकट 
होती है और उपयोग में अबुद्धिपूर्वक करण भाव प्रकटते हैं। यहाँ दर्शनमोहनीय 
कर्म में अंतरकरण और उपशमकरण द्वारा उपशम होता.है और अनंतानुबंधी 
क्रोध, मान, माया लोभ में अप्रशस्त उपशम होता है। अनंतानुबंधी प्रकृति का 
उदय अप्रत्याख्यानादि अन्य प्रकृति रूप से होता है। उसमें अपकर्षण, उत्कर्षण, 
संक्रमण शक्‍्य है किन्तु उदायवली में प्रविष्ट होना शक्‍्य नहीं है। इस प्रकार 
अनिवृत्तिकरण के अनंतर समय में “अंतर” का काल प्रारंभ होते ही जीव को 
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प्रथमोपशम सम्यक्त्व की प्राप्ति होती है। यहाँ मिथ्यात्व का अनुभाग अनंत 
गुणा हीन होकर एक मिथ्यात्व प्रकृति के तीन टुकड़े हो जाते हैं-मिथ्यात्व, 
सम्य्गमिथ्यात्व और सम्यकूप्रकृति । 


प्रथमोपशम सम्यक्त्व प्राप्त कर कोई जीव पहले मिथ्यात्व गुणस्थान से 
चौथे असंयत गुणस्थान में, कोई पॉचवे देशसंयत गुणस्थान में तो कोई जीव 
सातवें अप्रमत्त गुणस्थान में जाते हैं। इसका कालमऊंतर्मुहूर्त काल में से 
अधिक से अधिक छह आंवली और कम-से-कम एक समय शेष रहने पर 
अनंतानुबन्धी क्रोधादि कघाय की कोई एक के उदय होने से जीव सम्यक्त्व से 
भ्रष्ट होकर दूसरे सासादन गुणस्थान को प्राप्त होता है वहाँ से गिरकर वह 
मिथ्यात्व में आ जाता है। उपशम सम्यक्त्व का काल पूरा होने पर दर्शन 
मोहनीय की उक्त तीन प्रकृतियों में से किसी एक का उदय अवश्य होता है। 


आत्मानुभूति पूर्वक आत्मप्रतीति-सम्यक्त्व की प्राप्ति की महिमा से सम्यक्त्व 
होते ही 4 निकृष्ट कर्म प्रकृतियों की बंध व्युच्छित्ति चौथे गुणस्थान में हो 
जाती है। पहले में 6 और दूसरे में $5 कुल 4 कर्म प्रकृतियों की बंध 
व्युच्छित्ति होती है। सम्यक्त्व होते ही मोक्ष मार्ग खुल जाता है और जीव 
सम्यक्‌ श्रद्धान और ज्ञान के बल से ज्ञान-वैराग्यपूर्वक के द्वारा शुद्धात्मा एवं 
शुद्धोपयोग से कर्मक्षय कर सिद्धत्व प्राप्त करता है। यह सब शुद्धात्म लक्षित 
श्रुताभ्यास तत्त्व विचार-निर्णय, भेद-विज्ञान, स्व-पर की पहिचान, हिताहित के 
निर्णय पूर्वक शुद्धात्मा के अनुभव से ही होता है। 


-बी-369 ओ पी. एम. कॉलोनी, 
अमलाई, म. प्र. 


प्राचीन संस्कृत साहित्य में राजा की समस्याएँ 
- डॉ. मुकेश बंसल 


प्राचीन संस्कृत साहित्य में राजाओं के व्यक्तिगत जीवन एवं शासन-कार्य 
में आनेवाली समस्याओं की विशद जानकारी प्राप्त होती है। राजा के पास 
यद्यपि ऐश्वर्य और सुख के समस्त साधन उपलब्ध रहते थे किन्तु अनेक 
अवसरों पर निजी जीवन की समस्याओं एवं दुःखों से राजा भी अछूता नहीं 
रहता था। राजा पर समस्याओं की दोहरी मार पड़ती थी, एक स्वयं के जीवन 
की और दूसरी शासन प्रशासन की। कालिदास का मानना है कि राजा के लिए 
राजपद का निर्वाह करना एक अत्यन्त दुष्कर कार्य था।”* अभिन्ञानशाकुन्तल 
में उदाहरण आया है कि राजपद हाथ में छाता धारण करनेवाले व्यक्ति के 
समान है, जिसे आराम के साथ थकान का अनुभव भी होता रहता है। राज्य 
संभालनेवाले व्यक्ति को अनेक विषम परिस्थितियों से गुजारने के बाद राजपद 
उसकी समस्त उत्सुकताओं को समाप्त कर देता है।'४ राजा को शासन-व्यवस्था 
सुचारू रूप से चलाने एवं राज्य में शान्ति व्यवस्था बनाये रखने के निमित्त 
अनेक समस्याओं से जूझना पड़ता था। उसके समक्ष आन्तरिक एवं बाहूय 
समस्याएँ किसी न किसी रूप में उपस्थिति होती रहती थीं। उसे सामान्य 
व्यक्ति की भाँति कभी निश्चित होकर बैठने का सौभाग्य प्राप्त नहीं होता था। 
उसके समक्ष कभी राज्य की सुरक्षा का भय तो कभी बाह्य आक्रमण का भय 
अथवा आन्तरिक शान्ति और व्यवस्था बनाये रखने की अनेक चिन्ताएँ सताये 
रहती थीं। 


सुरक्षा-संबंधी समस्याएँ :- प्राचीन भारत में शासकों को शासन-संचालन के 
अतिरिक्त अपने लिए बाह्य शत्रुओं द्वारा गुप्तरूप से शारीरिक आघात पहुँचाने, 
विष का प्रयोग करके जान से मारने, राज्य में आन्तरिक अव्यवस्था फैलाने, 
सैनिकों में फूट डालने आदि का निरन्तर खतरा बना रहता था। वत्सराज 
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उदयन को पकड़ने के लिए राजा प्रद्योत द्वारा रचे गए कृत्रिम हाथी के षड़यन्त्र 
का उल्लेख प्रतिज्ञायौगन्‍न्धरायण नाटक से मिलता है।? मुद्राराक्षस से ज्ञात 
होता है कि चन्द्रगुप्त के शयनकक्ष में प्रहार करने के उद्देश्य से छिपे बैठे 
बीभत्सक को चाणक्य के द्वारा पहचान लिये जाने के बाद वहीं समाप्त कर 
दिया गया था। चन्द्रगुप्त के लिए नियुक्त वैद्य अभयदत्त द्वारा बनयी गयी 
विषयुक्त औषधि को भी चाणक्य द्वारा सन्देह होने पर उसी वैद्य को पिलाकर 
उसकी इहलीला समाप्त कर दी गयी थी।” अनेक अवसरों पर राजाओं तथा 
राजपरिवारों के सदस्यों की हत्या करने के लिए विषकन्याओं का उल्लेख 
मिलता है। इस प्रकार प्राचीन भारतीय राजाओं के जीवन को विभिन्‍न षड़यन्त्रों 
से बचाने के लिए विविध प्रयत्न करते पड़ते थे, जिस कारण राजाओं को अपनी 
जीवन रक्षा के प्रति सचेत /हैं हुए विभिन्‍न समस्याओं का सामना करना पड़ता था।« 


राजाओं को राज्य में विप्तत अथवा आन्तरिक अशान्ति की चिन्ता सदा 
बनी रहती थी। क्योंकि विभिन्‍न अवसरों पर षड़यन्त्रकारी, विद्रोही अथवा 
राजा से किसी कारण बदला लेने को उद्यत व्यक्ति एक साथ एकत्र होकर 
राज्य के विरुद्ध षड़यन्त्र रचते थे, इस प्रकार के सम्भावित खतरों से राज्य की 
रक्षा करने एवं सत्ता की सुदृढ़ता बनाये रखने की समस्या राजा के सम्मुख 
सदैव उपस्थित रहती थी।* राजाओं के सम्मुख अपनी सेनाओं को संगठित 
रखने एवं उसको षड़्यन्त्रकारियों की कुदृष्टि से बचाए रखने की स्वाभाविक 
समस्याएँ बनी रहती थी; क्योंकि राज्य की सुरक्षा सैन्य-बल पर ही आधारित 
थी। प्रतिज्ञायौगन्धरायण नाटक में कहा गया है कि किसी राजा के लिए सेना 
में फूट पड़ना चिन्ता का विषय होता है, क्योंकि अविश्वासी सेना कल्त्र के 
समान अनुपयोगी है।* 





सैन्य-बल के आधार पर ही राजा शत्रु पक्ष से अपनी तथा अपने राज्य की 
रक्षा करता था। अतः सैन्य-संगठन को समय-समय बदलना उसको अनुशासित 
रखना भी राजा की एक बड़ी समस्या थी। मृच्छकटिक में कहा गया है कि 
छोटा किन्तु अनुशासित सेना से युक्त सबल शासक भी विशाल राज्य के 
निर्बल शासक को सुगमता से अपने अधीन कर लेता है।* राजा के प्रति 
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समर्पण के अभाव में अनुरागहीन सेना से क्षुब्ध होकर ही महासेन प्रद्योत द्वारा 
उदयन को पकड़ने के लिए कपट का आश्रय लेना पड़ा था।” कभी-कभी अपने 
पदाधिकारियों अथवा निकट सम्बन्धियों द्वारा राजा के प्रति निष्ठा के अभाव 
एवं उनके विरोधी व्यवहार के फलस्वरूप राजा को बड़ी कठिनाइयों का सामना 
करते हुए भयंकर दुविधा अनुभव करनी पड़ती थी। शासन का समस्त भार 
इन्हीं पदाधिकारियों के कंधों पर होता था परन्तु अधिकारियों अथवा 
राजपरिवार के सदस्यों का आपसी गतिरोध राजा के लिए चिन्ता का विषय 
बन जाता था। अभिषेक नाटक में उल्लेख आया है कि अहंकारी राजा रावण 
के लिए उसका भाई विभीषण बड़ी चिन्ता का विषय बन गया था क्योंकि वह 
शत्रु पक्ष अर्थात्‌ राम की शरण में पहुँच गया था।* 


शत्रु राजा की कुपित दृष्टि एवं उनके द्वारा विरोधी राज्य पर आधिपत्य 
करने की महत्त्वाकांक्षाओं के अधीन राज्य पर होनेवाले अप्रत्याशित आक्रमणों 
से राजा सदैव आशंकित रहते थे। दूसरी ओर प्रत्येक राजा अपने दायित्व एवं 
क्षात्र-धर्म पालन के कारण अपनी पूर्ण सामर्थ्य के साथ इस प्रकार के आक्रमणों 
का प्रत्युत्तर देने की चिन्ता में व्यग्र रहते थे, जिस कारण राजा को सदैव अपनी 
सेना को युद्ध के लिए तैयार रखना पड़ता था। अग्निमित्र की सेनाओं द्वारा 
यज्ञसेन को परास्त कर उसका मुँहतोड़ जवाब देना स्वयं यज्ञसेन के लिए एक 
समस्या बन गयी थी।'* 


पारिवारिक एवम्‌ आन्तरिक समस्याएँ :- सभी ओर से ऐश्वर्य, सुख-सुविधाएँ 
एवं धन-धान्य से सम्पन्न राजाओं के सामने अपने स्वयं के जीवन में ऐसी 
विकट समस्याएँ उत्पन्न हो जाती थीं, जिनका कोई भी निराकरण सम्भव नहीं 
था, फलतः ऊपर से सुखी दिखाई देनेवाला राजा अपने हृदय से बड़ा व्याकुल 
और चि्ताग्रस्त रहता था। अनेक राजाओं के लिए उनका निःसंतान होना 
चिन्ता का प्रमुख विषय था। वैदिक धर्म के अनुसार पुरुषार्थ की प्राप्ति तथा 
पितृ-ऋण से उकऋण होना पुत्र प्राप्ति के बिना सम्भव नहीं था। रघुवंश में 
उल्लेख मिलता है कि सन्‍्तान के बिना राजा दिलीप असहाय थे।" राजा 
दशरथ का प्रारम्भिक दस वर्षों तक निःसंतान होने के कारण शोकग्रस्त रहना 
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तथा पितृ-ऋ्रण के बारे में सोचना उनके लिए कुछ कम कष्टकारी नहीं था।' 
राजा दुष्यन्त का निःसंतान होने के कारण अपने पितरों का विचार कर 
सोचते-सोचते बेहोश हो जाना उनकी मनोव्यथा को परिलक्षित करता है।!” 
पारिवारिक समस्याओं से घिरे राजा और सामान्य गृहस्थ में कोई विशेष अन्तर 
नहीं होता क्‍योंकि अपने परिवार के मध्य राजा पिता, पति, पुत्र, भाई आदि 
सभी स्थिति में रहता है और समय-समय पर किसी न किसी पारिवारिक 
दायित्व के निर्वाह एवं समस्याओं में घिर जाता है। वासवदत्ता की मुत्यु का 
समाचार मिलने पर उदयन का धूलि-धूसरित होकर विलाप करना इसकी ओर 
इंगित करता है।” 


दृश्यकाव्य दूतवाक्य में जिस प्रकार धृतराष्ट्र को कौरवों और पाण्डवों के 
बीच घिरा हुआं बताया गया है, निःसन्देह वह उसके लिए पारिवारिक चिन्ता 
का विषय था। अपने पुत्र-पुत्रियों के विवाह-सम्बन्ध को लेकर भी राजा का 
चिन्तित और शोक-मग्न रहना एक सर्वमान्य समस्या का द्योतक था। 
वासवदत्ता के अपहरण की सूचना पाकर छत से कूदकर प्राण देने को तत्पर 
रानी अंगारवती को देखकर राजा प्रद्योत, का उदयन और वासवदत्ता का 
संबंध स्वीकार करके उनके विवाह की अनुमति देना निश्चित रूप से हारे हुए 
एक पिता राजा की समस्या थी। पुत्री के विवाह एवं उसके लिए सुयोग्य वर 
की तलाश राजा प्रद्योत के लिए एक गहन चिन्ता का विषय बन गयी थी। 
अपनी पुत्री के लिए समस्त गुणों से युक्त वर की तलाश में राजा चिन्तामग्न 
था और वह यह निश्चित नहीं कर पा रहा था कि अपनी कन्या का 
विवाह-संबंध किस राजकुमार के साथ करे। अधिक आयु की पुत्री का विवाह 
सुयोग्य वर के न मिलने के कारण राजा की बड़ी समस्या बनी रहती थी।” 
कामप्रिय उदयन के समक्ष उसकी पत्नी ही एक बड़ी समस्या बनकर उभरती 
है। रानी द्वारा स्वयं राजा को रंगे हाथों पकड़ना तथा सागरिका और विदूषक 
को क्रोधपूर्वक बंधवाकर अपने साथ ले जाना राजा के लिए एक ऐसी समस्या 
थी कि वह सर्वशक्तिशाली होते हुए भी कुछ नहीं कर सका। राजपुत्रों की 
समुचित शिक्षा की व्यवस्था एवं राजाओं के अनुरूप विभिन्‍न कलाओं में उन्हें 
दक्षता प्रदान कराने की विकट समस्या भी राजाओं के सम्मुख बनी रहती थी। 
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क्षत्रियरर्म पालन के लिए आवश्यक अस्त्र-शस्त्र शिक्षा एवं वयस्क पुत्रों की 
भिन्‍न रुचि के कारण राजा चिन्ताग्रस्त रहते थे।” सत्ता प्राप्ति के लिए 
राजकुमारों में आपसी कलह, हत्या एवं षड़यन्त्रों के कारण राजा भी सामान्य 
परिवार में होने वाले धन, सम्पति आदि के बँटवारे के विषय में चिन्तित रहते 
थे। कौरव-पाण्डवों की कलह के मध्य घिरे धृतराष्ट्र का जीवन इसी प्रकार की 
समस्याओं से ग्रस्त था। धृतराष्ट्र के सौ पुत्रों का विनाश उसके मानसिक उद्देग 
का परिचायक था। 


सन्दर्भ-संकेत 

।क. सर्व: प्रार्थितमर्थभधिगम्य सुखीसम्पद्यतेजन्तुः। राज्ञां तु चरितार्थता दुःखान्तरैव। अभिज्ञान. 
अंक, 7ख़. मातिश्रमापनयनाय न च श्रमाय। राज्यं स्वहस्तगतदण्डमिनातपत्रम्‌।। अभिज्ञान., 
5/6, 2. सः कृतकहस्ती। प्रतिज्ञा. अंक-, 3. मुद्राराक्षस, अंक-2, 4. मृच्छकटिक, 4/26, 
5 प्रतिज्ञा. ।/4, 6. मृच्छकटिक, 5/6, 7. प्रतिज्ञा,, 7/4, 8. रावण-हन्त! निर्गतो विभीषण:। 
अभिषेक, अंक-3, 9. राजा-प्रकृत्यमित्र: प्रतिकूलकारी च मे विदर्भ:। मालविका., अंक-, 
0. रघुवंश, /7-72, . रघुवंश, 0/2, 2. अभिज्ञान., 6/25, 3. हा वासव दत्ते। हा 
अवन्तिराजपुत्रि। स्वप्नवासवदत्त, अंक-], 4. दूतवाक्य, /55, 5. प्रतिज्ञा. 2/6, /4, 
6, एतेनैव लतापाशेन बद्ध्वा गृहाणैन ब्राह्मणम्‌ं। रत्नावली, अंक-4, 7. प्रतिज्ञा,, 2/3, 8. दूत 
घटोत्कच, /0 


-शिक्षक आवास 
एस. डी. कॉलेज, मुजफ्फरनगर 


चिन्तनीया हि विपदामादावेव प्रतिक्रिया । 
न कूपखनन युक्त प्रदीप्तते वन्हिना गृहे ।। 
अर्थात्‌ - विपदाओं के आने से पहले ही उनका प्रतिकार 


सोच रखना चाहिये। घर में आग लगने पर उसे बुझाने 
के लिए कूप खोदना उचित नहीं है। क्योंकि कूप तो 
खुदेगा नहीं और घर जलकर राख हो जावेगा। 





बीसवीं शती के संस्कृत साहित्य में 
आचार्य विद्यासागर जी का योगदान 


“डॉ. जय कुमार जैन 


अनादिकाल से जगत्‌ में दो विचारधारायें पल्‍लवित रही हैं-श्रेयोमार्ग और 
प्रेयोमार्ग / कठोपनिषद्‌ में कहा गया है कि विवेकी व्यक्ति प्रेय की अपेक्षा श्रेय 
को वरेण्य मानता है जबकि अल्पज्ञ व्यक्ति योगक्षेम के कारण प्रेय का चयन 
करता है- 


श्रेयश्च प्रेयश्च मनुष्यमेतस्तौ सम्परीत्य विविनक्ति धीरः। 
श्रेयो हि धीरो5भिप्रेयसो वृणीते प्रेयो मन्‍्दो योगक्षेमाद्‌ वृणीते ।' 


भारतीय चिन्तन मूलतः आध्यात्मिक रहा है। फलतः भारतीय प्रज्ञा ने 
काव्य को मात्र आनन्द का साधन न मानकर परम पुरुषार्थ मुक्ति का भी 
सांधन स्वीकार किया है। भारतीय दृष्टि पाश्चात्य विचारकों के समान काव्य 
का प्रयोजन लौकिक आनन्द/प्रेय ही नहीं अपितु पारमार्थिक आनन्द“श्रेय भी 
मानता है। जैन धर्म निवृत्तिप्रधान धर्म है। इसमें जो कुछ प्रवृत्तिपरक 
दृष्टिगोचर होता है, वह भी निवृत्ति का ही सहायक है। अशुभ से प्रयलपूर्वक 
निवृत्ति तथा शुभ से भी स्वतः निवृत्ति ही जैन धर्म का लक्ष्य है। पूर्ण निवृत्ति 
या मुक्ति परम सुख स्वरूप है, अतः जैन धर्म प्राणी मात्र को मुक्ति प्राप्ति का 
उपदेश देता है। 


संस्कृत भाषा जिस भारतीय संस्कृति की संवाहक रही है, भारत की वह 
संस्कृति अनेक सम्प्रदायों की देन से समृद्ध हुई है। संस्कृत साहित्य का विशाल 
भण्डार भारत के तीन प्रमुख सम्प्रदायों-वैदिक, जैन और बौद्ध मनीषियों की 
सेवा से समृद्ध रहा है। अतः भारतीय संस्कृति के सर्वागीण ज्ञान के लिए इन 
तीनों धाराओं के साहित्य का समीचीन मूल्यांकन आवश्यक है। एक विशिष्ट 
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भारतीय सम्प्रदाय के रूप में जैनों ने संस्कृत की महत्त्वपूर्ण सेवा की है। जैन 
वाइमय में साधुवर्ग का विशेष अवदान रहा है और उनके प्रति समाज की 
अगाध श्रद्धा होती है, अतः उस वाइमय का प्रभाव भी असाधारण पड़ता है। 
प्रस्तुत आलेख में दिगम्बर जैन परम्परा के एक सारस्वत संत महाकवि आचार्य 
विद्यासागर जी महाराज की संस्कृत साहित्य सपर्या को बीसवीं शती के संस्कृत 
साहित्य में अग्रिम पंक्ति में रेखांकित करने का विनम्र प्रयास किया गया है। 


ईसा की बीसवीं शती को संस्कृत साहित्य का पुनरुत्थान काल कहा जा 
सकता है। इस शताब्दी में भारत की स्वतंत्रता के पहले और बाद में प्रचुर 
साहित्य की संरचना हुई है। प्राचीन काल के समान संस्कृत कवियों को 
राज्याश्रय या राज्यसम्मान न मिलने पर भी उनकी वाग्देवी की आराधना में 
संलग्नता कम आश्चर्यजनक नहीं है। बीसवीं शताब्दी में विरचित संस्कृत 
वाइमय का संक्षिप्त विवरण इस प्रकार है- 


महाकाव्य 

श्री छज्जूराम शास्त्री विद्यालंकार सुल्तानचरितम्‌, परशुरामचरितम्‌ 

श्री स्वामी भगवदाचर्य भारतपारिजातमू, रामानन्ददिग्विजयम्‌ 

श्री कविरत्न अखिलानन्द शर्मा सनातनधर्मदिग्विजयम्‌, दयानन्ददिग्विजयम्‌ 
श्री मेधाव्रत दयानन्ददिग्विजयम्‌ 

श्री काशीनाथ शर्मा द्विवेदी रूक्मिणीहरणम्‌ 

पण्डिता क्षमाराव तुकारामचरितमू, रामदासचरितमू, स्वराज्यविजयम्‌ 
श्री दिलीपदत्त शर्मा मुनिचरितामृतम्‌ 

श्री द्विजेन्द्रनाथ शास्त्री स्वराज्यविजयम्‌ 

श्री शिवगोविन्द त्रिपाठी गांधिगौरवम्‌ 

श्री ज्यम्बक शर्मा भण्डारकर विवेकानन्दचरितमू 

श्री ब्रह्मानन्द शुक्ल नेहरुचरितम्‌ 

श्री बलभद्रप्रसाद शास्त्री नेहरुपशःसौरभम्‌ 

श्री महाकवि ज्ञानसागर जयोदयः, वीरोदयः, सुदर्शनोदयः 

श्री उमापति द्विवेदी पारिजातहरणम्‌ 

श्री हरिदास सिद्धान्तवागीश रुक्मिणीहरणम्‌ 

श्री नित्यानन्द शास्त्री पुण्यश्रीचरितमू, क्षमाकल्याणचरितम्‌ 

श्री कालिपद दत्तकाचार्य सत्यानुभवम्‌ 


श्री बदरीनाथ झा रूक्मिणीपरिणयम्‌ 
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श्री पुल्य उमा मरेश्वर शास्त्री 
श्री धासीलाल महाराज 
श्री पं. मूलचन्द शास्त्री 
श्री पं. विद्याधर शास्त्री 
श्री वनमालिदास शास्त्री 
श्री रेवाप्रसाद द्विवदी 

श्री लक्ष्मीनारायण द्विवेदी 
श्री श्रीधर भास्कर वर्णेकर 
श्री पशुपतिनाथ झा 

श्री स्वामी लक्ष्मण शास्त्री 
श्री राधाकृष्ण शास्त्री 

श्री परमानन्द शास्त्री 

श्री वेडबडेकर 

श्री बालचन्द जैन 

श्री अन्नदाचरण 

श्री रामावतार शर्मा 

श्री रमाकान्त शास्त्री 

श्री वासुदेवकृष्ण चतुर्वेदी 
श्री अमीरचन्द्र शास्त्री 
श्री हेमचन्द्र राय 

श्री रमेशचन्द्र शुक्ल 

श्री रघुनन्दन शर्मा 

डॉ. सत्यव्रत शास्त्री 

श्री साधुशरण मिश्र 

श्री प्रभुदत्तस्वामी 

श्री स्वयंप्रकाश शर्मा 

श्री विष्णुदत्त शास्त्री 

श्री उमाशंकर शर्मा 

डॉ. राजेन्द्र मिश्र 

मुनि नथमल 

श्री बटुकनाथ शर्मा 

श्री शिवकुमार शास्त्री 
श्री उमापति शर्मा 

श्री रामसनेहीदास 

श्री विजय राधवाचार्य 


4] 


कंससंहारमू, दुर्गानुग्रहम्‌, वीरकृष्णविजयम्‌, सत्यविजयम्‌ 
श्री शान्तिसिन्धुमहाकाव्यमु लोकाशाहचरितिम्‌ 
लोकाशाहचरितम्‌ 

हरिनामामृतम्‌ 

हरिप्रेष्ठम्‌ 

सीताचरितम्‌ 

पुरुसिकन्दरीयम्‌ 

शिवराजोदयम्‌ 

नेपालसाम्राज्योदयम्‌ 

विष्णुचरितामृतभ्‌ 

दकावतारचरितम्‌ 

जनविजयम्‌, चीरहरणम्‌ 

कुरुक्षेत्रम्‌ 

स्वर्णाचल महाकाव्यम 
रामाभ्युदयमहाप्रेस्थानम्‌ 
दयानन्ददिग्विजयम्‌ 

दयानन्दचरितम्‌ 
द्वारकाधीशमहाका ग्यम्‌ 

नेहरुचरितम्‌ 

हैहयविजयम्‌ 

श्रीकृष्णचरितम्‌, सुगमरामायणम्‌ 
तुलसीमहाकाव्यम्‌ 
इन्दिरागांधिचरितमु, बोधिसत्त्वचरितम्‌ 
गांधिचरितम्‌ 

पूर्वभारतम्‌, मौर्यचन्द्रोदयम्‌ 
अमृतमन्थनम्‌, भक्तसिंहचरितम्‌ 
नानकदेवचरितम्‌ 

छत्रपतिचरितम्‌ 

जानकीजीवनम्‌ 

भिक्षुच॒रितमहाकाव्यम्‌ 

सीतास्वयंवरम्‌ 

यतीन्द्रजीवनचरितम्‌ 

पारिजातहरणम्‌ 

जानकीचरितामृतम्‌ 

गधिमाह्त्यमु तिलकवैदग्ध्यमु नेहरुविजयम्‌ 
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श्री रामकिशोर मिश्र 


खण्डकाव्य/मुक्तककाव्य 
पण्डिता क्षमाराव « 


प॑. ब्रह्मानन्द शुक्ल 
आचार्य ज्ञानसागर 

पं. लक्ष्मी नारायण द्विवेदी 
डॉ. परमानन्द शास्त्री 
पं. के. भुजबली शास्त्री 
आचार्य कुन्थुसागर 
मुनि नथमल 

श्री मोहनलाल 'शाईल' 
पं. गोविन्दराम शास्त्री 
पं. मूलचन्द शास्त्री 
आर्यिका ज्ञानमती 


श्री छत्रमुनि 


आचार्य विद्यासागर 


मुनि नागराज 
मुनि दुलीचन्द्र 
श्री विश्वेश्वर पाण्डेय 
श्री हषीकेश भट्टाचार्य 


डॉ. उमाकान्त शुक्ल 

पं. विष्णुकान्त शुक्ल 

डॉ. रमाकान्त शुक्ल 

श्री नारायणशास्त्री खिस्ते 
श्री रामकिशोर मिश्र 

श्री प्रो. पी. सी. देवासिया 
श्री चन्दनमुनि 
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विद्योत्तमाकालिदासीयम्‌ 


सत्याग्रहगीता, कथांपचकम्‌, शंकरजीवनाख्यानमू, 
मीरालहरी, ग्रामज्योति:, ज्ञानेश्वरचरितम्‌ 
गान्धिचरितम्‌ 

भ्रदोदयम्‌, मुनिमनोरंजनाशीतिः, सम्यक्त्वसारशतकम्‌ 
ऋतुविलासम्‌, आननविश्वदर्शनम्‌ 

गन्धदूतम्‌ 

भुजबलीचरितम्‌, शान्तिश्व॒गांरविलास: 
शान्तिसुधासिन्धु:, श्रावकधर्मप्रदीप:, सुवर्णसूत्रम्‌ 
अश्रुवीणा, र्लपालचरितिमू, माथेरानसुषमा, भिक्षुघरितम्‌ 
कर्करकाव्यम्‌ 

बुन्देलखण्डगौरवकाव्यम्‌ 

वचनदूतम्‌ 

कल्याणकल्पद्गरुम (-80 वर्ण तक के छन्‍्द) आदि 
अनेक स्तोत्र । 

शतककाव्य-7 (महावीर, भिक्षु, जयाचार्य, कालू, 
तुलसी, तेरापन्थ, कृष्ण) द्वात्रिंशिका-0 (देवगुरु, 
श्री भिक्षु, तमःकुटी, राजपत्र, अस्तिक्य नास्तिक्य 
विवेचन, मणिशेखर, कामकुंभ, सूक्ति, समस्यामूर्ति) 
श्रमणशतकमू, भावनाशतकम्‌, निरजुजनशतकम्‌, 
परीषहजयशतकम्‌ सुनीतिशतकम्‌ 

भिक्षुशतकम्‌ 

तुलसीचरितम्‌ 

आर्या सप्तशती, रोमावलीशतकम्‌ 

नादिकसंगीतम्‌, वियोगिविलापः, अनेक अष्टक और 
दशक 

मंगल्या, चांगेरिका 

स्फाटिकीमाला 

भाति मे भारतम्‌ 

दक्षाध्वरध्वंसम्‌ 

काव्यकिरणावलि:, बालचरितम्‌ गरुडध्वजसपादशतकम्‌, 
क्रिस्तुभागवतम्‌ 

प्रभवप्रबोधकाव्यम्‌, आर्जुनमालाकारमू, संवरसुधा, 
पंचतीर्थी 
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मुनि डूंगरमल 

साध्वी संघमित्रा 

श्री धनराज द्वितीय 

श्री बुद्धमल्ल 

प. पन्‍नालाल साहित्याचार्य 


गद्य काव्य 
पण्डिता क्षमाराव 
हृषीकेश भट्टाचार्य 


अम्बिकादत्त व्यास 

नारायण शास्त्री खिस्ते 
रामकिशोर मिश्र 

डॉ. कृष्णकुमार 

डॉ. रमेशचन्द्र शुक्ल 

श्री रामनाथ पाठक 'प्रणयी' 
विद्यावाचस्पति अप्पा शास्त्री 
बिहारीलाल शर्मा 

डॉ. उमाकान्त शुक्ल 

डॉ. रामशरण त्रिपाठी 
चक्रवर्ती राजगोपाल 

श्री वामन कृष्ण चित्तले 


चम्पूकाव्य 

आंचार्य ज्ञानसागर 

पं. मूलचन्द्र शास्त्री 

श्री नारायण शास्त्री खिस्ते 
श्री परंमानन्द वैद्यरत्न पाण्डेय 


नाट्य 
श्री अम्किदत्तव्यास 

श्री रामकिशोर मिश्र 

श्री हरिदास सिद्धान्तवागीश 
श्री पंचानन तर्करत्न 

श्री मूलशंकर मा. याज्ञिक 
म. म. मधुराप्रसाद दीक्षित 
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पाण्डवविजय: 

गीतिगुच्छ: संस्कृतगीतमाला 

भावभास्करका व्यम्‌ 

रोहिणेयः 

सम्यक्त्वचिन्तामणि:, सम्यम्दानचन्द्रिका, 
सम्यकचारित्रिचिन्तामणि:। 


विचित्रपरिषद्यात्रा, कथामुक्तावली 
उद्भिज्जपरिषद्‌, महारण्यपर्यवेक्षण आदि ।। निबंध 
(प्रबन्धमंजरी) 

शिवराज्यविजयम्‌, कथाकुसुमम्‌ 

द्ररिद्राणां हृदयम्‌, दिव्यदृष्टि: 

अन्तर्दाहः, किशोरकथावलि: (कहानीसंग्रह) 
कुसुमलक्ष्मीः 

चारुचरितचर्चा 

वर्णिचरितम्‌ 

इन्दिरा, देवी कुमुदवती 

मंगलायतनम्‌ 

परीष्टिदर्शनम्‌ (व्यंग्यरचना) 
कौमुदीकथाकल्लोलिनी 

शैवालिनी, कुमुदिनी, विलाससुन्दरी, 
लोकमान्यतिलकचरितम्‌ 


दयोदयचम्पू 
वर्धमानचम्पू 
विद्वच्चरितपचकम्‌ 
महावीरतीर्थकरचम्पू 


सामवतम्‌, धर्माधर्मकलकलम्‌, मित्रालापः 
पलीत्यागपत्रम्‌, ध्रुवम्‌, अंगुष्ठदानम्‌, त्यागपत्रनिरासम्‌ 
मिवारप्रतापमृ, शिवाजीचरितमू, बंगीयप्रतापम्‌ 
अमरमंगलम्‌, कलंकमोचनम्‌ 

प्रतापविजयमू, संयोगितास्वयंवरम्‌, छत्रपतिसाम्राज्यम्‌ 
वीरप्रतापम्‌, वीरपृथ्वीराजम्‌, 
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श्री एस. के. राजचन्द्र राव पौरवदिग्विजयम्‌ (एकांकी) 

श्री यतीन्द्र विमल चौधरी निष्किंचनयशोधरम्‌, शक्तिशारदम्‌, भारतविवेकम्‌, 
महाप्रभुहरिदासमू, भारतलक्ष्मीः 

श्री मि. वेलणकर हु॒तात्मदधीचि, रानी दुर्गवती (दोनों रेडिओ रूपक) 


उपर्युक्त तालिका से सुस्पष्ट है कि बीसवीं शताब्दी में संस्कृत साहित्य के 
क्षेत्र में विपुतत काव्य प्रणणन हुआ है। जहाँ आनन्दवर्धनाचार्य अपने समय तक 
द्वित्रा: पंचषा एव वा महाकाव्यः * कहकर दो-तीन या पाँच-छः महाकवियों की 
बात करते हैं, वहाँ बीसवीं शताब्दी में महाकवियों की संख्या पचास के लगभग 
होना कम आश्चर्यजनक नहीं है। ऐसा प्रतीत होता है कि जहाँ पहले महाकवि 
राज्याश्रित रहकर उनकी प्रशंसा तो करते थे पर समीक्षकों का सामना करना 
उनके लिए सरल नहीं था। अतः उच्चकोटि के काव्य ही समीक्षा की 
अग्निपरीक्षा में सफल हो पाते थे। परन्तु आज समीक्षक कदाचित्‌ अपने 
दायित्व से पीछे होकर मात्र प्रशंसा को ही अपना कर्तव्य समझने लगे हैं। 
काव्यो के स्थायित्व एवं उनकी उपदेशपरक चेतना के लिए यह स्वस्थ परम्परा 
नहीं लगती है। बीसवीं शताब्दी के वाइमय के इस सम्मर्द में आचार्य 
विद्यासागर जी महाराज के शतक काव्यों के अभिज्ञान में उनकी समीक्षा का 
मेरा यह सावधान प्रयास है। 


आचार्य विद्यासागरकृत संस्कृतसाहित्य 


परमपूज्य दिगम्बराचार्य विद्यासागर जी महाराज भारतवर्ष में सन्‍्तशिरोमणि 
के रूप में विख्यात एक ऐसे साधु हैं जिनकी कलम प्राकृत, संस्कृत, हिन्दी 
भाषाओं में अपने कृतित्व द्वारा साहित्यसपर्या में सतत गतिमान्‌ है ही, जिनके 
मुखमण्डल की आभा तथा प्रवचन शैली बलात्‌ दर्शकों को अपनी ओर आकृष्ट 
करने में समर्थ है। उनमें समन्तभद्र की भद्गता है तो कुन्दकुन्द का कुन्दन भी। 
उन्हें इष्टोपदेश प्रिय है तो गुणोदय में उनकी रुचि है। रयणमज्जूषा एवं 
द्रव्यसंग्रह की ओर दृष्टि रखते हुए भी वे निजामृतपान में लीन रहते हैं। 
आचार्यश्री की मातृभाषा कन्‍नड़ है, संस्कृत, प्राकृत, अपभ्रंश, अंग्रेजी, मराठी, 
हिन्दी आदि भाषाओं के लेखन में आप सिद्धहस्त हैं तो ततू-तत्‌ स्थानीय 
बोलियों को एक सप्ताह के प्रवास में ही बोलने की अद्भुत सामर्थ्य आप में 
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विद्यमान है। पूज्य आचार्यश्री ने शारदास्तुति के अतिरिक्त संस्कृत में 
श्रमणशतक, निरञ्जनशतक, भावनाशतक, परिषहजयशतक एवं सुनीतिशतक 
नामक पाँच शतक काव्यों की रचना की है। इनमें क्रमशः 07, 06, 0, 
400+4 (निरंजनशतकम्‌ से यथावत्‌) तथा 08 पद्च हैं। श्रमणशतक में 
आचार्यश्री द्वारा दिगम्बर मुनियों को सम्बोधन करते हुए कहा गया है कि उन्हें 
अपनी आत्मा को निर्मल बनाना चाहिए। निरञ्जनशतक में शुद्ध आत्मतत्व का 
विवेचन है तो भावनाशतक में जगत्‌ की असारता का वर्णन करते हुए तीर्थकर 
प्रकृति बांधने वालीं सोलहकारण भावनाओं का वर्णन है। जैनश्रमण 22 
परिषहों का विजेता होता है। परिषहजयशतक में इन्हीं 22 परिषहों को सहन 
करने की पद्धति का विवेचन हुआ है। आचार्य श्री ने सुनीतिशतक द्वारा भव्यों 
को मोक्षमार्ग में लगाने का पावन प्रयास किया है। 


शतक साहित्य का साहित्यिक मूल्यांकन 

(क) रस 

शब्द और अर्थ काव्य की काया है तो रस काव्य की आत्मा। लोक में रति 
आदि स्थायिभावों के जो कारण, कार्य और सहकारिकारण होते हैं वे यदि 
काव्य या नाट्य में प्रयुक्त होते हैं तो क्रमशः विभाव, अनुभाव और व्यभिचारिभाव 
कहे जाते हैं और विभावादि से अभिव्यक्त स्थायिभाव ही रस कहलाता है।* 
रसाभिव्यक्ति की इस प्रक्रिया को आ. अजितसेन ने बड़े ही सुन्दर रूप में प्रस्तुत 
किया है- 


नवनीत॑ यथाज्यत्वं प्राप्नोति परिपाकतः। 
स्थायिभावो विभावाद्यै: प्राप्नोति रसतां तथा ।।* 


अर्थात्‌ जिस प्रकार परिपाक हो जाने से नवनीत ही घृत रूप में परिणत 
हो जाता है, उसी प्रकार स्थायिभाव विभावादि के द्वारा रस स्वरूपता को प्राप्त 
हो जाता है। वस्तुतः काव्य के पढ़ने या सुनने से जो आनन्द की प्राप्ति होती 
है वह रस ही है। इन रसों की संख्या सामान्यतः नौ मानी गई है-थश्ंगार, 
हास्य, करुण, रौद्र, वीर, भयानक, वीभत्स, अद्भुत और शान्त। श्रृंगार आदि 
आठ रस तो निर्विवाद मान्य रहे हैं, परन्तु शान्त रस के सम्बन्ध में 
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आलंकारिकों में मतभेद रहा है। भरतमुनि शान्त रस को मानते थे या नहीं यह 
विवादास्पद है। अष्टम शताब्दी में उद्भट ने शान्तरस को स्पष्टतया स्वीकार 
कर नौ रसों की मान्यता को स्वीकार किया है।* जैनाचार्य आर्यरक्षित (प्रथम 
शताब्दी) ने अनुयोगद्वारसूत्र में प्रशान्‍्त रस का विवेचन किया है।" अतः स्पष्ट 
है कि उद्भट के पूर्व भी शान्त रस की मान्यता थी। शान्तरस का स्थायिभाव 
शम या नित्य निर्वेद है। कविवर बनारसीदास (7वीं शताब्दी) ने शान्त रस का 
लौकिक स्थायिभाव माया में अरुचि तथा पारमार्थिक स्थायिभाव ध्रुव वैराग्य 
माना है।” लौकिक दृष्टि से भले ही श्रृंगार को रसराज की संज्ञा प्राप्त हो, 
परन्तु पारमार्थिक दृष्टि से तो शान्त ही रसराज कहा जा सकता है। आचार्य 
विद्यासागर जी महाराज ने स्वयं लिखा है- 


श्रृढ़गार एवैकरसो रसेषु न ज्ञाततत्त्वाः कवयो भणन्ति। 
अध्यात्मश्रृंग त्विति रतिशान्तः श्रृंगार एवति ममशयोउस्ति ।।* 


अर्थात्‌ 'ससों में श्रृंगार रस ही प्रधान है” ऐसा यथार्थ तत्त्वेत्ता कवि नहीं 
कहते हैं। अध्यात्म के श्रृंमशिखर को जो देता है वह श्रृंगार है ऐसी निरुक्ति 
से तो शान्त रस ही वास्तविक श्रुंगार-अध्यात्म श्रृंग को पहुँचाने वाला है। 
परमपूज्य आचार्यश्री के सभी शतक काब्यों में शान्त रस की प्रधानता है। यदि 
एकाध स्थलों पर वीभत्स एवं भयानक रसों की उपस्थिति है भी तो वह 
शान्तरस के अंग के रूप में उसे ही परिपुष्ट करती है। 


श्रमणशतक में स्थान-स्थान पर शान्तरस दृष्टिगत होता है। साधु के स्वरूप 
वर्णन में शान्तरस की अभिव्यञ्जना अत्यन्त मनोरम है। यथा- 

निस्संग: सदागतिः विचरतीव कन्दरेषु सदागतिः। 

ततो भवति सदागतिः स्वरसशमितभारसदागतिः ।।* 


अर्थात्‌ जिसने स्वरस-स्वानुभव रूप जल से कामरूपी अग्नि को शान्त कर 
दिया है ऐसा पवन के समान निरजंन साधु वन की गुफाओं में विचरण करता 
है। इस कारण उसे सदागति (निर्वाण) की. प्राप्ति होती है। 


यहाँ यमक अलंकार का प्रयोग भी रस प्रतीति में किज्चित्‌ भी बाधा 
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उपस्थित नहीं करता है। निरञज्जन शतक में शान्त रस का परिपाक सर्वत्र 
व्याप्त है। यथा- 


खविषयं विरसं नहिं मे मनो विचरदिच्छति शैवमगे मनो। 
परिविहाय घृतं स सुधीः कदा जगति तक्रमिदं समधीः सदा ।। 


अर्थात्‌ मोक्षमार्ग में विचरण करने वाला मेरा मन नीरस इन्द्रिय विषयों की 
इच्छा नहीं करता है। यह ठीक है कि जगत्‌ में कौन ऐसा विद्वान्‌ है जो घी 
को छोड़कर मट्ठा (छांछ) पीने की इच्छा करता है? 


भावनाशतक के तो प्रत्येक पद्य में शान्तरस की अजस्र धारा विद्यमान है। 
प्रथम पद्य में ही गुरु की स्तुति द्रष्टव्य है- 
सुधृतरत्नत्रयशरं गुरो ध्यानवसुविनष्टकुसुमशरम्‌। 
त्वां वीतानुभवशरं यजेष्मुं शमय मेउनाश! रमू।। 


हे गुरु) हे आशा से रहित! रत्लत्रयरूपी हार के धारक, ध्यान रूपी अग्नि 
के द्वारा काम को नष्ट करने वाले और अनुभव रूपी जल का पान करने वाले 
आपकी मैं पूजा करता हूँ, आप मेरे कामभाव को शान्त करो। 


परिषहजयशतक का तो उद्देश्य ही 22 प्रकार के परिषहों के आने पर शान्त 
बने रहना है। इसमें भी सर्वत्र शान्तरस है। मुनि को शीत होने पर भी अपने 
धर्म में स्थिर रहने का उपदेश देते हुए कहा गया है- 


चलतु शीततमो5पि सदागतिरमृतभावमुपैतु सदागतिः। 
जगति कम्पवती रसदागतिः स्खलति नो वृषतो5पि सदागतिः।। 


अर्थात्‌ अत्यन्त शीत पवन चले, अग्नि अमृत भाव को प्राप्त हो और 
संसार में जीवों की स्थिति कंपन युक्त हो जावे तथा शरीर को विदीर्ण करने 
वाली हो तो भी मुनि अपने धर्म से विचलित नहीं होते है। 

सुनीतिशतक में शान्तरस के विषय में आचार्यश्री ने स्वयं लिखा है कि इस 


पृथ्वी पर कुमकुम के बिना स्त्री का ललाट, उद्योग के बिना देश, सम्यकदर्शन 
के बिना मुनि का चरित्र तथा शान्त रस के बिना कवि का छन्द शोभायमान 
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नहीं होता है- 


विनात्र रागेण वधूललाटो विनोद्यमेनापि विभातु देशः। 
दृष्ट्या विना तच्च मुनेर्नवृत्तम्‌ रसेन शान्तेन कवेर्न वृत्तम्‌॥।“ 


अर्थात्‌ आत्म विषयक मोहभाव से इन्द्रियों के विषयों में सुख की प्रतीति 
भले ही हो परन्तु उनमें सुख का लेश भी नहीं होता है। जैसे जल के बिलोने 
से फेन की अनुभुति उस समय भले ही हो पर घी का अंश प्राप्त नहीं होता है। 


उपर्युक्त विवेचन से सुस्पष्ट है कि आचार्य श्री के शतककाव्यों में शान्तरस 
का सागर भरा हुआ है। 


(ख) छन्‍्द 

कवि अपनी भावाभिव्यक्ति के लिए गद्य की अपेक्षा पद्य का आश्रय 
अधिक लेता है क्‍योंकि अभिप्राय को प्रभावपूर्ण ढंग से उपस्थित करने में पद्य 
अधिक प्रभावक बनता है। पद्यों की सहायता से ही संस्कृत का प्राचीनतम 
साहित्य अद्यावधि सुरक्षित है। संस्कृत की अपनी विशेषता रही है कि गणित, 
ज्योतिष, आयुर्वेद, राजनीति सदृश नीरस विषय भी छन्दोबद्ध होकर आकर्षक 
बन जाते हैं। आचार्य क्षेमेन्द्र ने भावानुरूप छन्दों के निवेश को उचित बताते 
हुए कहा है कि- 


वृत्तरलावली कामादस्थाने विविवेशिता। 
कथयत्यज्ञतामेव मेखलेव गले कृता।। 


अर्थात्‌ अनुचित स्थान पर किया गया छन्दों का प्रयोग गले में धारण की 
गई मेखला की तरह कवि की अज्ञता का ही बोध कराता है। अतः स्पष्ट है 
कि छन्‍्दों का प्रयोग भी विषय वस्तु के अनुसार ही किया जाना चाहिए। 
आचार्य विद्यासागर ने अपने पाँचों शतककाव्यों में भाषा को संगीतमय, भावों 
को सशक्त और रसाभिव्याक्ति के लिए आर्या, अनुष्टुपू, उपजाति और 
द्रतविलम्बित छन्दों का प्रयोग किया है। जिस मात्रिक वृत्त के प्रथम एवं तृतीय 
चरण में 2 मात्रायें द्वितीय चरण में 8 मात्रायें तथा चतुर्थ चरण में 5 
मात्रायें होती हैं उसे आर्या कहते हैं।'* सम्पूर्ण श्रमण शतक में आर्याछन्द प्रयुक्त 
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है। भावनाशतक में अन्तिम 00 वें श्लोक में अनुष्टुप्‌ तथा शेष में आर्यहछिन्द 
है। सम्पूर्ण सुनीतिशतक उपजाति छन्द में तथा सम्पूर्ण निरज्जनशतक द्वुतविलम्बित 
छन्द में निबद्ध है। सभी अष्टक्षर वृत्तों की अनुष्टुप्‌ संज्ञा है। किन्तु अनुष्ट॒प्‌ 
नाम से वही छन्द विशेष प्रचलित है, जिसके चारों पादो का षष्ठ अक्षर गुरु, 
पंचम लघु, द्वितीय चतुर्थ पादों में सप्तम अक्षर लघु तथा प्रथम-तृतीय पादों 
में गुरु होता है।” इन्द्रवज़ा एवं उपेन्द्रवज़ा (एकादशाक्षरे आदि छन्दों के 
मिश्रण को उपजाति छन्द कहते हैं।'* जिस हन्द में चारों चरणों में क्रमशः 
नगण, दो भगण एवं रगण होता है। उसे द्वुतविलम्बित छन्द कहते हैं।"' 
आचार्य विद्यासागरकृत शतक काब्यों में मात्र इन चार छन्दों का प्रयोग किया 
गया है। 


छन्दों के प्रयोग में विजय वर्णी ने कवि आदि के अनिष्ट के परिहार के 
लिए वर्णो की शुद्धि आवश्यक मानी है। वर्णो में कुछ वर्ण अनिष्टकारक और 
कुछ वर्ण शुभभलदायक माने गये है। अजितसेन ने भी इस विषय में 
विजयवर्णी का ही अनुकरण किया है।” आचार्य विद्यासागर ने श्रमणशतक का 
प्रारंभ “श्रीवर्धभान” निरठ्जनशतक का प्रारंभ 'सविनयं-” भावनाशतक का 
प्रारंभ 'साधव इह”, परिषहजय शतक का प्रारंभ 'शिवसुखं” तथा सुनीतिशतक 
का प्रारंभ 'जिनवरा” से किया है। प्रारंभ में प्रयुक्त श्‌ एवं स वर्ण सुखदायक 
तथा ज वर्ण मित्रलाभकारक माना गया है। श्रमण शतक के प्रारंभ में तगण, 
भावना शतक के प्रारंभ में भभण तथ शेष तीनों शतक काब्यों के प्रारंभ में 
तगण का प्रयोग है। तगण का देवता आकाश तथा इसका फल लक्ष्मी किंवा 
मोक्षलक्ष्मी है। आकाश अनन्त का प्रतीक है। भगण का देवता सौम्य तथा 
फल सुख है। नगण का देवता गौ तथा फल धन किंवा रल्त्रय की प्राप्ति है। 
गौ वात्सल्य की प्रतीक है। इससे स्पष्ट है कि आचार्यश्री ने वर्णों की 
सुखदुःखात्मकता एवं गणों की शुभाशुभता के विषय में सावधानी रखी है। 
विषयवर्णी के अनुसार काव्य का प्रारंभ आशीर्वादात्मक, वस्तुनिर्देशात्मक एवं 
नमस्क्रियात्मक त्रिविध मंगलाचरणों में से किसी मंगलाचरण से होना चाहिए ।” 
आचार्य विद्यासागर जी महाराज ने इस नियम का पूर्ण ध्यान रखा है। 
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(ग) अलंकार 

प्रारंभ में काव्य के सभी सौन्दर्याधारक तत्त्वों को अलंकार शब्द से 
अभिहित किया जाता था। इसी कारण भामह, वामन, रुद्रत आदि आलंकारिकों 
ने अपने काव्यशास्त्रीय ग्रन्थों के नाम में अलंकार शब्द अवश्य जोड़ा है। वामन 
ने तो स्पष्ट रूप से कहा है- 'सौन्दर्यमलंकारः” ” अर्थात्‌ सौन्दर्यकारक तत्त्वों 
का नाम अलंकार है। धीरे-धीरे यह माना जाने लगा कि जिस प्रकार 
कटक-कुण्डल आदि आभूषण शरीर को विभूषित करते हैं, उसी प्रकार 
अनुप्रास-उपमा आदि अलंकार काव्यशरीर शब्दार्थ को विभूषित करते हैं। 
आचार्य विश्वनाथ के अनुसार अलंकार शब्द और अर्थ के वे अस्थिर धर्म हैं 
जो अंगद आदि के समान शब्द और अर्थ की शोभा बढ़ाते हैं।” 


आचार्य विद्यासागर जी महाराज ने अपने शतक काब्यों में वर्णन को 
प्रभावक एवं शोभन बनाने के लिए शब्दालंकार और अर्थालिंकारों का सुष्ठु 
सन्निवेश किया है। जहाँ एक ओर अनुप्रास की छटा, यमक की मनोरमता, 
और चित्रालंकार की विचित्रता पाठकों के अलौकिक आनन्द का संवर्धन करती 
है, वहाँ दूसरी ओर उपमा, उद्पेक्षा आदि अर्थालिकार वर्ण्य विषयों की मज्जुल 
अभिव्यज्जना करते है। हाँ वे वहीं-कहीं शब्दालकारों के भार तथा क्लिष्ट 
संयोजना से आक्रान्त से अवश्य प्रतीत होते हैं। अलंकारों के प्रयोग में कवि 
को कहाँ तक सफलता मिली है, इसे जानने के लिए उनके द्वारा प्रयुक्त कतिपय 
अलंकारो के निदर्शन प्रस्तुत हैं। 


अनुप्रास- स्वरों की विषमता होने पर भी व्यंजना की समानता में 
अनुप्रास अलंकार होता है। उसकी चमत्कृति पूर्ण संयोजना में आ. विद्यासागर 
कुशल है उनके सभी शतककाब्यों में अनुप्रास की छटा विद्यमान है यथा- 


परपदं हयपदं विपदास्पदं निजपदं निपदं च निरापदम्‌। 
इति जगाद जनाब्जरविर्भवान्‌ हयनुभवन्‌ स्वभवान्‌ भववैभवान्‌।। 
-+निर|ञ्जनशतक, 3 


यहाँ पर प, द आदि की आवृत्ति की सुन्दर योजना हुई है। 
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यमक- आचार्य विद्यासागर का यमक अलंकार के प्रति तो विशेष आग्रह 
है। सार्थक होने की दशा में भिन्‍नार्थक स्वख्यंजन समूह की उसी क्रम से 
आवृत्ति को यमक अलंकार कहते हैं। इस अलंकार का सभी शतकों में प्रचुर 
प्रयोग है। श्रमण शतक में तो इसका बाहुल्य है। यथा- 


यतू संसारे सारं स्थायीतरमस्ति सर्वथाउसारम्‌ | 
सारं तु समयसारं मुक्तियल्लभ्यते साउरम्‌।। 
-अश्रमणशतक, 37 


यहाँ पर चारों पादों के अन्त में 'सारम्‌' स्वख्यंजनसमूह की आवृत्ति में 
पादान्त यमक है। 


चित्रालंकार (मुरजबन्ध)- चित्र वह अलंकार है जिसे पढ़कर पाठक' को 
आश्चर्य होता है, क्योंकि इनके विन्यास से एक विशिष्ट आकृति बन जाती है 
भावना शतक में सोलहकारण भावनाओं के वर्णन में प्रत्येक भावना के अन्त 
में कवि ने एक-एक मुरजबन्ध चित्रालंकार का प्रयोग किया है। मुरजबन्ध 
अनेक प्रकार का होता है। श्लोक के प्रथम पाद का तृतीय पाद के साथ 
मुरजबंध का उदाहरण इस श्लोक से देखा जा सकता है- 


दिव्यालोकप्रदाने शदर्शनशुद्धिभास्करः । 
भब्याब्जककदा वाशस्पर्शकों शुशुंभाकरः । । 
-भावनाशतक, 0 


मुरजबंध- 
दिव्यालो क प्र दा नेश 


भ व्या ब्ज॒ क क दा वाश 
यहाँ प्रथम पाद के प्रथम अक्षर तथा तृतीय पाद के द्वितीय अक्षर को 
मिलाने से प्रथमपाद के समान पढ़ा जा सकता है। मुरज नामक वाद्य यन्त्र के 
समान आकृति बनने से यह मुरजबन्ध नामक चित्रालंकार कहलाता है। 
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उपमा- उपमा अर्थालंकारों में प्रमुख एवं सादृश्यमूलक अलंकारों का 
आधार है। आ. विद्यासागर द्वारा प्रयुक्त उपमाओं में सरलता, सुन्दरता एवं 
स्वाभाविकता सहज ही झलकती है। यथा- 


मोदेडमुनाहमधुना नासानन्दनेवेवाग्रमधुना। 
लता कोकिलो मधुना नन्‍्दनो जननी स्तनमघुना।। 
-भावनाशतक, 37 


अर्थात्‌ जिस प्रकार प्राण को आनन्द प्रदान करने वाले आम्रमकरन्द से 
कोयल, माँ के स्तन के दुग्ध से बालक और जल से लता प्रसन्‍न होती है, उसी 
प्रकार मैं इस समय इस (त्याग धर्म) से प्रसन्‍न होता हूँ। 


यहाँ पर त्याग धर्म उपमेय, आम्रमकरन्द, माता का दूध, एवं जल उपमान 
हैं। इव वाचक शब्द और प्रसन्न होना साधारण धर्म है। अतः यहाँ पूर्णोपमा है। 


उत्प्रेक्षा- उपमेय क्री उपमान के साथ तादात्म्य संभावना को उ्येक्षा 
कहते हैं। उत्प्रेक्षा की छटा आ. विद्यासागर के शतक साहित्य में इतस्ततः 
दृष्टिगत होती है। यथा- 


निजनिधेनिलेयेन सताउतनोरम॑तिमता वमता ममता तनोः:। 
कनकताफलतो ह्युदिता तनौ यदसि मोहतम: सविताउतनो ।। 
+निरञज्जनशतक, 0 


प्रस्तुत श्लोक में भगवान्‌ के शरीर में प्रकट हुई स्वर्ण जैसी आभा के कारण 
मोहान्धकार को नष्ट करने के लिए उनमें सूर्य की संभावना की गई है। अतः 
यहाँ उद्रेक्षा अलंकार है। 


रूपक-उपमेय और उपमान का अभेदारोप रूपक अलंकार कहलाता है। यथा- 


करणकुृज्जरकन्दरं स्वरससेवनसंसेवितकन्दरम्‌ । 
त्वा स्तुवे मेक दर॑ कलय गुरो! दृक्‌कृषिकन्द ! रमू्‌।। 
-श्रमणशतक, 85 


यहाँ इन्द्रियों पर हाथियों का, दृकू (सम्यग्दर्शन) पर कृषि का आरोप किया 
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गया है। अतः यहाँ पर रूपक अलंकार है। 


अपहुति- जहाँ पर प्रकृत का निषेध करके उसमें अप्रकृत की स्थापना की 
जाती है, वहाँ अपहृति अलंकार होता है। निरज्जनशतक में अपहृति अलंकार 
का प्रयोग दृष्टिगत होता है। यथा- 
असितकोटिमिता अमिता तके नहि कचा अलिमास्तव तात के। 
वरतपो5नलतो बहिरागता सघनधूमप्रनिषेण हि रागता।। 
+निरंजनशतक, 4 


यहाँ पर भगवान के काले केशों का निषेध करके उन पर ध्यानाग्नि में 
जलाने पर राग के धुओँ की स्थापना की गई है। अतः अपहुति अलंकार है। 


(धूम के स्थान पर धूम्र शब्द का प्रयोग चिन्त्य है)। 


निदर्शना- जहाँ वस्तु का अनुपपद्यमान सम्बन्ध उपमा में पर्यवसित हो 
जाता है, वहाँ निदर्शना नामक अलंकार होता है। यथा- 
स्तुतिरियं तव येन विधीयते तमुभयावतों न विघी यते!। 
गजगणोऊपि गुरुगजवैरिणं नखबलैः किमटेद्‌ विभवैरिनम्‌।। 
-निरंजनशतक, 8 


अर्थात्‌ जिस बुद्धिमान्‌ के द्वारा आपकी यह स्तुति की जाती है उसके पास 
दोनों प्रकार के कर्म नहीं आते हैं। क्या हाथियों का समूह स्थूल होने पर भी 
नखबल के वैभव के कारण वन के राजा सिंह के पास जाता है? 


यहाँ पर पूर्वार्द्ध और उत्तरार्द्ध के वाक्यार्थ उपमेय-उपमान भाव में 
पर्यवसित हो जाते हैं। अतः निदर्शना अलंकार है। 


दृष्टान्त- जहाँ पर[उपमान उपमेय आदि का बिम्बप्रतिबिम्ब भाव होता 
है, वहाँ दृष्टान्त अलंकार होता है। आ. विद्यासागर जी ने उपदेशात्मक उक्तियों 
को प्रभावशाली बनाने के लिए कहीं-कहीं दृष्टान्त अलंकार का आश्रय लिया 
है। यथा- 
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यदुदितं वचनं शुचि साधुना वदति ततू न कुधीरिति साधु ना। 
ज्वरमितः सुपयः किमु ना सितां ह्ायनुभवद्‌ भुवि रोगविनाशिताम्‌ ।। 
+निरंजनशतक, 7] 


प्रस्तुत श्लोक में साधु के निर्दोष वचनों को अज्ञानी द्वारा ठीक न कहना 
तथा ज्वरयुक्त मनुष्य द्वारा मिश्रीयुक्त दूध को मीठा न कहना-इन दोनों 
उपमेय-उपमान रूप वाक्यों में विम्ब-प्रतिबिम्बभाव है। यतः यहाँ दृष्टान्त 
अलंकार है। 


व्यतिरेक- जहाँ पर उपमान की अपेक्षा उपमेय के आधिक्य का वर्णन 
किया जाता है, वहाँ व्यतिरिक अलंकार होता है। यथा- 
लसति भानुर॒यं जिनदास! खे नयति तापमिदं च तदा सखे!। 
जितरविर्महसा सुखहेतुकम्‌ उरसि मेउस्ति तथात्र न हेतुकम्‌।। 
- निरंजनशतक, 95 


यहाँ जिनेन्द्र उपमेय और सूर्य उपमान है। सूर्य आकाश में रहने पर जगत 
को संताप देता है किन्तु जिनेन्द्रेव हृदय में रहने पर सन्ताप नहीं देते हैं। ऐसा 
कहकर उपमान सूर्य की अपेक्षा जिनेन्द्रदेव के आधिक्य का वर्णन होने से 
व्यतिरेक अलंकार की झलक मिलती है। 


विशेषोक्ति- कारण उपस्थित होने पर भी कार्य के न होने में विशेषोक्ति 
अलंकार माना गया है। यथा- 
उपगता अदयैरुपहासतां कलुषितं न मनो भवहाः सताम्‌। 
शमवतां किंतु ततू बुधवन्दनं न हि मुदेष्प्यमुदे जडनिन्दनम्‌ ।। 
-परिषहजयशतक, 53 


यहाँ अप्रीति का कारण निन्‍्दा एवं अनादर तथा प्रीति का कारण वन्दन 
का वर्णन होने पर भी प्रीति-अप्रीति रूप कार्य की उत्पत्ति न होने से विशेषोक्ति 
नामक अलंकार है। 


अर्थान्तरन्यास-- जहाँ पर सामान्य का विशेष से या विशेष का सामान्य 
से समर्थन किया जाता है, वहाँ पर अर्थान्तरन्यास अलंकार होता है। यधा- 


अनेकान्त-57/-2 55 


श्रमैकफलारम्भतः पौद्गलिकपुण्यपापोपलम्भतः । 
दृक्‍कथमुदेति हन्त! नवनीतं नीरमन्थनतः।। 
-श्रमणशतक, 0 


प्रकृत उदाहरण में आरंभ एवं पौद्गलिक पुण्य-पाप से सम्यग्दर्शन की 
अनुत्पत्ति रूप विशेष का समर्थन जल के मनन्‍्थन से नवनीत की अनुत्पत्ति रूप 
सामान्य से किया गया है। अतः अर्थान्तिरन्यास अलंकार है। 


विरोधाभास- जहाँ वास्तविक विरोध न होने पर भी विरोध जैसी प्रतीति 
होती है, वहां विरोधाभास अलंकार होता है। यथा- 


परमवीरक आत्मजयीह त इति शिवो हृदि लोकजयी हतः। 
अणुरसीति मनोरसि तानितः समयकान्‌ स्वविदा भवतानितः।। 
+निरंजनशतक, 87 


यहाँ पर प्रयुक्त विशेषणों आत्मजयी एवं लोकजयी तथा अणु एवं 
विश्वव्यापी (भवतानित) में विरोध प्रतीत होता है, परन्तु वास्तविक विरोध नहीं 
है। अतः विरोधाभास अलंकार है। 


उपर्युक्त अलंकारों के अतिरिक्त संसृष्टि और संकर अलंकार तो प्रायः 
उनके शत्तक काब्ों में सर्वत्न दृष्टिगोचर होते हैं। 


भाषा-शैली 


आचार्य विद्यासागर द्वारा विरचित शतकों में सुनीति शतक की भाषा-शैली 
भर्तृहरि के शतकत्रय की तरह सरल एवं हृदयग्राही है। इसमें वैदर्भी रीति तथा 
प्रसादगुण विद्यमान है। दाष्टन्तिक शैली के कारण उनका कथ्य पाठक को 
सीधे प्रभावित करता है। शेष शतकों में यद्यपि कोमल कान्त पदावली प्रयुक्त 
है, तथापि शब्दालंकारों के आधिक्य से कहीं-2 भावाभिव्यक्ति में काठिन्य 
प्रतीत होता है। स्थान-स्थान पर उदाहरणों के माध्यम से कथ्य को सरल 
बनाया गया है। सूक्तियों के रूप में मूल्यपरक शिक्षाओं का समावेश अत्यन्त 
प्रभावी है। 
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जीवनमूल्यपरक शिक्षायें 

नीर मन्थन से नवनीत कैसे उत्पन्न हो सकता है? 

जो पूर्ण प्रयत्न से इन्द्रियों को जीतना है, वह यति है। 
दुःखदायक जगत्‌ में मिथ्यात्व विषधर सर्प है। 

जैसे जलज जल से वैसे आत्मा को संसार से पृथक्‌ मान। 
समयसार (शुद्वात्म परिणाम) ही संसार में सार है। 

मात्र नग्न वेष ही मोक्ष का उपाय नहीं है। 

दोनो नय दो नयनों के समान हैं। 

नीर दूध में पड़कर दूध बन जाता है। 

गुरुमुख को छोड़कर क्षणिक जगत्‌ अच्छा नहीं लगता है। 
कौन ज्ञानी घी छोड़कर मट्ठा की इच्छा करता है? 

ज्ञान रूपी दीपके से जिनेन्द्र का अवलोकन होने लगता है 
वस्त्रावृत लौह पारस से भी स्वर्ण नहीं बन सकता है। 
असमय में बीज के समान अकालवन्दन फलीभूत नहीं है। 
दीनों पर दयादृष्टि से दान देने से धर्मप्रभावना होती है। 
बुद्धिमान्‌ मुनि शरीर के रोग से नहीं डरता है। 
शास्त्रोपजीवी विद्वान्‌ विद्वत्ता के फल से रहित है। 
शारीरिक कुलादि के योग से मुनिपना मलिन नहीं होता। 
पक्षपाती ज्ञानी स्वपरघाती एवं उभयलोक से भ्रष्ट है। 
अहंकार के लिए धन देने वाला तथा धन-मान के लिए 
विद्या देने वाला धर्म से दूर है। 

परिग्रह विद्वेष का मूल कारण है। 

सत्संगति वाला नियम से श्रेष्ठ बन जाता है। 

शरीर रोगों का घर और मानसिक पीड़ाओं का स्थान है। 
अध्यात्मशास्त्र शान्तपरिणामी को अमृत और परिग्रही के 
(क्षए विपरूप होता है। 
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कुमकुम के बिना स्त्री का ललाट, उद्योग के बिना 

देश, सम्यग्दर्शन के बिना चारित्र और शान्तरस के 

बिना काव्य सुशोभित नहीं होता है। सुनीति., 
धन के बिना गृहस्थ और धन से युक्त मुनि का जीवन 

आकाशपुष्प एवं इक्षुपुष्प के समान निष्फल है। 

मोक्षमार्गी के लिए अल्पपरिग्रह भी विधघ्न है। सुनीति., 
जिनवाणी का आश्रय पापियों को विषय कषाय की पुष्टि 

के लिए तथा विपरीत को पुण्य के लिए साधन बनता है। सुनीति., 
पाप पाप से नहीं धुलता, पुण्य पुरुष को पावन बनाता है। सुनीति., 
भोग भवबन्धन का कारण तथा योग संसार संतरण का सेतु है।सुनीति., 
इन्द्रियविषयानुराग दुखद ओर धर्मानुराग सुखद होता है। सुनीति., 
केवल नग्नता ही भवमुक्ति का कारण नहीं है। सुनीति., 
इच्छायें नरक का द्वार हैं। सुनीति., 
सागार और अनगार दोनो को कर्मक्षय के लिए ही धर्म में लीन 

होना चाहिए। विनयपूर्वक दिया गया दान प्रशस्त होता है। सुनीति., 
व्रतों में शील, दमन में रसना इन्द्रियदमन, दानों में 

अभयदान और धर्मो में अहिंसा श्रेष्ठ है। सुनीति., 
दुःख का मूल कारण शरीर का धारण करना है। सुनीति., 
जैसी मति वैसी गति तथा जैसी गति वैसी मति होती है। सुनीति., 
व्यभिचारी अविवाहित से स्वदारसंतोषी विवाहित श्रेष्ठ है। सुनीति., 
भाग्य की अनुकूलता में जगत्‌ प्रसन्‍न तथा पापोदय में अप्रसन्‍न होता है। सुनीति., 
निज शुद्धभाव ही ध्येय, प्रमेय एवं सुधासम पेय है। सुनीति., 
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इन मूल्यपरक शिक्षाओं के द्वारा मानव-जीवन प्रशस्त बन सकता है॥ अतः 
श्रेयोमार्ग के पधिकों के लिए इनका महत्त्वपूर्ण स्थान है। आचार्यश्री ने इन 
शतकों का प्रणयन आत्महित के साथ-साथ श्रमणों के हित किंवा मानवमात्र 
के हित को सम्पादित करने के लिए किया है। अतः हितेच्छुओं के लिए इनका 
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बाहय कलापक्ष जहाँ प्रेय प्रतीत होगा वहाँ अन्तरंग भावपक्ष श्रेयस की सिद्धि 
का साधन भी बनेगा। 


उपर्युक्त विवेचन से स्पष्ट है आचार्य विद्यासागर महाराज के शतकों ने 
बीसवीं शताब्दी के संस्कृत साहित्य में आध्यात्मिक विवेचना के साथ-साथ 
काव्यसरणि का आश्रय लेकर नवीन भावराशियों का स्मरणीय उपहार दिया है। 
उनके शतकों के समावेश के निःसन्देह सुरभारती का भण्डारगार समृद्धतर 
होगा । 
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व्यक्त. स तैविभावाधै- स्थायी भावों रसः स्मृत ।। -काव्यप्रकाश /27-28 
4 अलंकारचिन्तामणि 5/84 
5 घथृगारहास्यकरुणरौद्रवीरभयानकाः। 

बीभत्सादूभुतशान्ताश्व नव नाटूये रसा” स्मृताः।। -काव्यालकारसारसग्रह 
6. अनुयोगद्वारसूत्र, द्वितीय भाग पृ 8, 7. नाटकसमयसार (बम्बई प्रकाशन) पृ. 392-893 
8. सुनीतिशतक, 22, 9. श्रमणशतक, 38, 0 निरञज्जनशतक, 82, . भावनाशतक, ॥ 
2. परिषहृजयशतक, 5, 3. सुनीतिशतक, 20, 4. वही, 59, 5 सुकृत्ततिलक, तृतीय विन्यास 5 
6. यस्या पादे प्रथमे द्वादशमात्रस्यथा तृतीये5पि। 

अष्टादश द्वितीये चतुर्थके पञ्चदश साऊरर्या।। -श्रुत॒बोध 
7. श्लोके पष्ठ गुरु ज्ञेयं सर्वत्र लघु पंचमम्‌। 

दिचतुष्पादयोईस्वं सप्तमं दीर्घमन्ययोः ।। -श्रुततोध 0 
8. एतयोः (इन्द्रवज़ोपेन्दवज़योः) परयोश्च संकर उपजातिः । -छन्दोपनुशासन 2/56, 9. द्रुतविलम्बितमाह 
नभौ भरौ। -वृत्तरलाकर 3/50, 20. द्रष्टव्य-श्रृंगारार्णवचन्द्रिका ।/35-47 तथा अलकारचिन्तामणि 
]/85-93, श. श्ुंगारार्णवचन्द्रिका ।/33, 48-60 (गणों की शुभशुभता)।, 22. काव्यालंकारसूत्र, ॥/2 
23. शब्दार्थयोरस्थिरा ये धर्मा: ये शोभातिशायिनः। 

रसादीनुपकार्वन्तोषलंकारास्तेषंगदादिवतू ।। -साहित्यदर्पण 0/ 


के 


- उपाचार्य एवं अध्यक्ष-संस्कृत विभाग 
एस. डी. (पी.जी.) कॉलेज मुजफ्फरनगर 


कर्मवाद एवं ईश्वरवाद : स्वरूप एवं समीक्षा : 
जैनदर्शन के संदर्भ में 


-डॉ. अशोक कुमार जैन 


भारतीय दर्शन की प्रायः सभी शाखाओं में कर्म और सुख-दुःख का परस्पर 
हेतु-कार्य का संबंध मानते हुए उन पर गंभीरतापूर्वक विचार किया गया है। 
दार्शनिक ग्रंथों के अनुशीलन से ज्ञात होता है कि 'कर्म' शब्द का अनेक अर्थों 
में प्रयोग हुआ है। मीमांसा दर्शन-पशुबलि आदि यज्ञ तथा अन्य क्रियाकाण्ड 
को कर्म मानता है। वैयाकरण पाणिनि अपने र्तुरीप्सिततमं कर्म! सूत्र द्वारा 
कर्त्ता के लिए अत्यन्त इष्ट को कर्म कहते हैं। वैशेषिक दर्शन ने अपने सप्त 
पदार्थों की सूची में कर्म को भी स्थान प्रदान किया है। वैशेषिक दर्शनकार 
कणाद कहते हैं-जो एक द्रव्य होन्रव्यमात्र से आश्रित हो, जिसमें कोई गुण 
न रहे तथा जो संयोग और विभाग में कारणान्तर की अपेक्षा न करे वह कर्म 
है।' उसके उत्क्षैपण, अवक्षेपण, आकुंचन, प्रसारण तथा गमन ये पांच भेद कहे 
गये हैं।” नित्य, नैमित्तिक तथा काम्य क्रियाओं को भी कर्म कहते हैं। 
सांख्यदर्शन ने संस्कार अर्थ में 'कर्म' को ग्रहण किया है। सांख्य तत्त्व कौमुदी' 
में लिखा है-सम्यग्ज्ञान की प्राप्ति होने पर भी पुरुष संस्कारवश कर्म के वश 
से शरीर धारण करके रहता है, जैसे तीव्र गति प्राप्त चक्र संस्कार के वश से 
भ्रमण करता रहता है। 


गीता में कार्यशीलता को कर्म बताया है।' कहा है-अकर्मण्य रहने की 
अपेक्षा कर्म करना श्रेयस्कर है। संन्यास और कर्मयोग ये दोनों ही कल्याणकारी 
हैं, किंतु कर्मसंन्यास की अपेक्षा कर्मयोग विशेष महत्त्वास्पद है।' 


पतंजलि योगसूत्र * में कहते हैं-क्लेश का मूल कमशिय-कर्म की वासना 
है। वह इस जन्म में वा जन्मान्तर में अनुभव में आती है। अविद्यादिरूप मूल 
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के सद्भाव में जाति, आयु तथा योगरूप कर्मो का विपाक होता है। वे आनन्द 
तथा संताप प्रदान करते हैं, क्योंकि उनका कारण पुण्य तथा अपुण्य है। योगी 
के अशुक्‍्ल' तथा अकृष्ण कर्म होते हैं। संसारी जीवों के शुक्ल तथा 
शुक्ल-कृष्णकर्म होते हैं। 


न्यायमंजरी ” में लिखा है-“जो देव, मनुष्य तथा तिर्य॑चों में शरीरोत्पत्ति 
देखी जाती है, जो प्रत्येक पदार्थ के प्रति बुद्धि उत्पन्न होती है, जो आत्मा के 
साथ मन का संसर्ग होता है, वह सब प्रवृत्ति के परिणाम का वैभव है। सर्व 
प्रवृत्ति क्रियात्मक है, अतः क्षणिक है, फिर भी उससे उत्पन्न होने वाला धर्म, 
अधर्म पदवाच्य आत्म-संस्कार कर्म के फलोपभोग पर्यन्त स्थिर रहता ही है।' 


भिक्षु नागसेन ने मिलिन्द सम्राट से जो प्रश्नोत्तर किये थे, उनसे कर्मो के 
विषय में बौद्धदृष्टि का अवबोध होता है- 


राजा बोला-भंते! क्या कारण है कि सभी आदमी एक ही तरह के नहीं 
होते? कोई कम आयु वाले, कोई दीर्घ आयु वाले, कोई बहुत रोगी, कोई 
नीरोग, कोई भद्दे, कोई बड़े सुन्दर, कोई प्रभावहीन, कोई बड़े प्रभाव वाले, कोई 
गरीब, कोई धनी, कोई नीच कुल वाले, कोई उच्च कुल वाले, कोई मूर्ख, कोई 
बुद्धिमान क्‍यों होते हैं? 


स्थविर बोले-महाराज क्या कारण है कि सभी वनस्पतियां एक सी नहीं 
होती? कोई खट्टी, कोई नमकीन, कोई तिक्त, कोई कड़वी, कोई कषाय वाली 
और कोई मधुर क्‍यों होती हैं? 


भंते! मैं समझता हूँ कि बीजों की भिन्‍नता के कारण ही वनस्पतियों में 
भिन्‍नता है। 


महाराज! इसी प्रकार सभी मनुष्यों के अपने-अपने कर्म भिन्न-भिन्न होने 
से वे सभी एक ही प्रकार के नहीं हैं। महाराज! बुद्धदेव ने कहा-हे मानव! 
अपने कर्मो का सभी जीव उपभोग करते हैं। सभी जीव अपने कर्मो के स्वामी 
हैं। अपने कर्मों के अनुसार नाना योनियों में जन्म धारण करते हैं। अपना कर्म 
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ही अपना बंधु है, अपना आश्रय है। कर्म से ही लोग ऊंचे-नीचे हुए हैं। 
भंते! आपने ठीक कहा।* 


प्रवचनसार टीका में अमृतचन्द सूरि लिखते हैं- क्रिया खल्वात्मना 
प्राप्यत्वात्कर्म, तन्निमित्तप्राप्तपरिणामः पुदूगलोषपि कर्म (पृ. 65) 


आत्मा के द्वार प्राप्त होने से क्रिया को कर्म कहते हैं। उसके निमित्त से 
परिणमन को प्राप्त पुदूगल भी कर्म कहा जाता है। इसका अभिप्राय यह है कि 
आत्मा में कम्पनरूप क्रिया होती है। इस क्रिया के निमित्त से पुदूगल के 
विशिष्ट परमाणुओं में जो परिणमन होता है, उसे कर्म कहते हैं। 


आचार्य अकलंकदेव ने राजवार्तिक में लिखा है- “यथा भाजन विशेषे 
प्रक्षिप्तानां विविधरसबीजपुष्पफलानां मदिराभावेन परिणामः तथा पुद्गलानामपि 
आत्मनि स्थितानां योगकषायवशात्‌ कर्मभावेन परिणामो वेदितव्यः ।' जैसे 
पात्र विशेष में डाले गये अनेक रस वाले बीज, पुष्प तथा फलों का मदिरारूप 
में परिणमन होता है, उसी प्रकार योग तथा कषाय के कारण आत्मा में स्थित 
पुदूगलों का कर्मरूप परिणाम होता है। 


भारतीय दर्शन में ईश्वववादी और अनीश्वरवादी के रूप में दो परंपरायें 
प्रचलित हैं। न्‍्याय-वैशेषिक, सेश्वर सांख्य-योग और वेदान्त दर्शन ईश्वरवादी 
कहे गये और जैन, बौद्ध, मीमांसा, चार्वाक अनीश्वरवादी। जैन मनीषियों ने 
गुणों के आधार पर अपने उपास्य को स्वीकार करने की बात कही तथा अन्यों 
ने प्रायः सभी गुण ईश्वर में समाहित कर दिये। जैनों का ईश्वर मानवता का 
चरमोत्कर्ष है। मानव के ऊपर ईश्वर का कोई अस्तित्व नहीं। 


न्‍्याय-वैशेषिक की दृष्टि से ईश्वर नित्य, मुक्त, सर्वशक्तिमान, सर्वज्ञ 
और इस जगत्‌ का निमित्त कारण है। ईश्वर के अतिरिक्त इस दर्शन में अन्य 
योगियों की आत्माओं में भी सर्वज्ञत्व को स्वीकार किया गया है, पर वह ज्ञान 
अनित्य है। ईश्वर का ज्ञान नित्य और अपरोक्षात्मक है। अपवर्ग की प्राप्ति 
ईश्वर के बिना संभव नहीं है और अपवर्ग में आत्मा के सभी आगंतुक गुण 
हमेशा के लिए विनष्ट हो जाते हैं। ईश्वर का अस्तित्व इस दर्शन में शब्द और 
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अनुमान प्रमाण का आश्रय लेकर सिद्ध किया जाता है। 


वेदान्त दर्शन में सत्य के रूप में केवल ब्रह्म की सत्ता मानी गयी है। ब्रह्म 
के दो रूप हैं निर्गुण और सगुण। निर्गुण ब्रह्म सत्यज्ञानमनन्तं ब्रह्म के रूप में 
एवं सगुण ब्रह्म ईश्वर के रूप में माना गया है। रामानुज का दर्शन पूर्ण 
ईश्वरवादी है, इनका ईश्वर वेदान्त दर्शन के सगुण ब्रह्म के ही समान है। 


वेदान्त तथा न्याय की ईश्वर की अवधारणाओं में मुख्य भेद यह है कि 
वेदान्त का ईश्वर संसार का निमित्त कारण भी है और उपादान कारण भी। 
जबकि न्याय वैशेषिक का ईश्वर संसार का केवल निमित्त कारण है, उपादान 
कारण नहीं। इस अंतर के होने पर भी न्याय-वैशेषिक और वेदान्त इस विषय 
में सहमत हैं कि सृष्टि सादि है और सृष्टि की उत्पत्ति में ईश्वर का महत्त्वपूर्ण 
योगदान है। ये दोनों इस विषय में भी सहमत हैं कि वर्तमान सृष्टि भले ही 
सादि है किंतु परम्परा से सृष्टि अनादि है। 


कोई लोग कर्मकृत विश्ववैचित्रय को स्वीकार करते हुए भी कहते हैं-ईश्वर 
ही कर्मो के अनुसार इस अज्ञ जीव को विविध योनियों में पहुंचाकर दुःख और 
सुख देता है। महाभारत में लिखा है- 


अज्ञो जन्तुरनीशोज्यमात्मन: सुखदुःखयो:। 
ईश्वरप्रेरितो गच्छेत्‌ स्वर्ग वा श्वभ्रमेव वा।। वनपर्व 30, 28 


आचार्य नेमिचन्द ने एक गाथा लिखी है- 
अण्णाणी हु अणीसो अप्पा तस्स य सुहं च दुक्‍्खं च। 
सग्गं णिरयं गमणं सव्वं इसरकयं होदि।। गोम्मटसार कर्मकाण्ड 


आत्मा अज्ञानी है, असमर्थ है-कुछ करने में समर्थ नहीं है। उसका सुख, 
दुःख, स्वर्ग या नरक में जाना सब ईश्वर के अधीन है। 


न्याय दर्शन का कहना है, कि मनुष्य के कर्म ब्रह्म के नियंत्रण में हैं तथा 
उसके सहयोग से फल उत्पन्न करते है।* देह मनुष्य को अपने कर्मो के अनुसार 
मिलती है और सुख-दुःख का आधार देह ही है। देह की रचना नियति की 
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अदृष्ट शक्ति से होती है और वह पूर्व कर्मो के फलों का परिणाम है।'" 
वात््यायन के अनुसार हमारे सब कर्मो का फल मोक्ष से पूर्व के अंतिम जन्म 
में प्राप्त होता है।'' न्याय दर्शन कर्मवाद पर विश्वास करता है। कर्म यदि बिना 
फलेच्छा के किया जाता है तो जीव का उच्च सुसंस्कृत कुल में जन्म होता है, 
निष्काम कर्म तत्त्व-साक्षात्कार में सहायक सिद्ध होता है पर स्वयं वह कर्म 
मिथ्याज्ञान का विनाश नहीं कर सकता। जब प्रतिरोधक कर्म के उपभोग से 
प्रारब्ध एवं संचित कर्मो का भी अंत हो जाता है तब साधक का शरीर से 
संबंध छूट जाता है। यह मुक्ति है।” प्रत्येक कर्म का फल शीघ्र नहीं मिलता, 
बहुत से कर्म ऐसे हैं कि उनका फल कालांतर या जन्मांतर में मिलता है। 
प्रत्येक कर्म से धर्माधर्म रूप संस्कार उत्पन्न होते हैं। फिर वे अन्य कारणों से 
परिपुष्ट होकर शुभाशुभ फल उत्पन्न करते हैं। 7 


गौतम का न्यायसूत्र और न्यायसूत्र पर वात्स्यायन का वात्स्यायन-भाष्य 
तथा प्रशस्तपाद का प्रशस्तपाद-भाष्य ईश्वर विषयक युक्‍्तियों के प्रामाणिक 
संग्रह हैं। इन युक्तियों को जैन आचार्यो ने अपने दार्शनिक ग्रंथों में पूर्वपक्ष के 
रूप में संकलित किया है वे संक्षेप में इस प्रकार हैं- 


. पृथ्वी आदि का कर्त्ता कोई बुद्धिमान है क्योंकि वह घट के समान कार्य 
है। जो कार्य होता है उसका कर्त्ता कोई न कोई अवश्य होता है। 


2. कार्यत्व हेतु की व्यष्टि केवल बुद्धिमत्कर्तुतत के साथ ही मानना चाहिए, 
अशरीरी सर्वज्ञ कर्त्ता के साथ नहीं। ईश्वर सभी कार्यों का कर्त्ता है अत 
उसे सर्वज्ञ भी होना चाहिए। ज्ञान, चिकीर्षा और प्रयत्न 'के साथ ही लक्ष्य 
होते हैं। 

5. वह ईश्वर एक है और अनेक कर्त्ता उस एक अधिष्ठाता के नियंत्रण में ही 
कार्य करते हैं।. 

4. वनस्पति आदि का कर्त्ता दृश्य नहीं, अतः उसे दृश्यानुपलब्धि हेतु से 
असिद्ध नहीं किया जा सकता। 

5. ईश्वर धर्म-अधर्म की सहायता से परम दयालु होकर तदनुसार सुख-दुःख 
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रूप शरीरादि की रचना करता है। 


6. धर्म-अधर्म तो अचेतन है। अतः ईश्वर रूप चेतन से अधिष्ठित होकर वह 
कार्य करते हैं। आत्मा वह काम कर नहीं सकता क्योंकि उसमें उदृष्ट तथा 
परमाणु का ज्ञान नहीं। 


आचार्य समंतभद्र ने जो ईश्वर को सुख-दुःख का केवल निमित्त कारण 
मानते हैं उनके लिए आप्तमीमांसा में लिखा है- 


कामादिप्रभवश्चित्र: कर्मबंधानुरूपतः । 
तच्च कर्म स्वहेतुभ्यी जीवास्ते शुद्धयशुद्धित:।।99।। 


काम, क्रोध मोहादि का उत्पत्तिरूप जो भाव संसार है, वह अपने-अपने 
कर्म के अनुसार होता है। वे जीव शुद्धता, अशुद्धता से समन्वित होते हैं। 


इस पर तार्किक पद्धति से विचार करते हुए आचार्य विद्यानन्दि 'अष्टसहसी' 
में लिखते हैं कि अज्ञान, मोह, अहंकाररूप यह भाव-संसार है।' यह एक 
स्वभाव वाले ईश्वर की कृति नहीं है, कारण उसके कार्य सुख-दुःखादि में 
विचित्रता दृष्टिगोचर होती है। जिस वस्तु के कार्य में विचित्रता पायी जाती 
है, उसका कारण एक स्वभाव विशिष्ट नहीं होता है। जैसे अनेक धान्य 
अड्डरादिरूप विचित्र कार्य अनेक शालि-बीजादिक से उत्पन्न होते हैं, उसी 
प्रकार सुख-दुःख विशिष्ट विचित्र कार्य रूप जगत्‌ एक स्वभाव वाले ईश्वरकृत 
नहीं हो सकता।” 


'प्रत्येक कार्य ईश्वरकृत है, कर्म के निमित्त से नहीं? इस न्याय-वैशेषिक मत 
का निराकरण करते हुए अकलंकदेव कहते हैं कि संसार में इच्छा, द्वेष, 
शरीरादि अनेक कार्यों की जो उत्पत्ति देखी जाती है, वह अपने-अपने कर्म के 
अनुसार होती है, उस उत्पत्ति का कारण ईश्वर नहीं है। कर्मों की उत्पत्ति भी 
राग, द्वेष आदि अपन्ते कारणों से होती है। जिस प्रकार बीज से अंकुर और 
अंकुर से बीज उत्पन्न होता है और इस प्रकार बीज और अंकुर की अनादि 
परम्परा चलंती रहती है, उसी प्रकार कर्म से रागादि की उत्पत्ति और रागादि 
से कर्म की उत्पत्ति होती रहती है। इस प्रकार द्रव्यकर्म और भावकर्म की 
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अनादि सनन्‍्तति चलती रहती है। अतः संसार का चक्र स्वकर्म के अनुसार ही 
चलता है।" 


जैनाचार्य समन्तभद्र, सिद्धसेन, अकलंक, विद्यानन्दि, प्रभाचन्द्र आदि 


दार्शनिकों ने ईश्वरवादी तर्को का निम्न प्रकार से खण्डन किया है- 


. 


कार्यत्व हेतु युक्तियुक्त नहीं क्योंकि उसके मानने पर ईश्वर भी कार्य हो 
जायेगा। फिर ईश्वर का भी कोई निर्माता होना चाहिए। इस तरह 
अनवस्था दोष हो जायेगा। 


. जगत्‌ यदि कृत्रिम है तो कूपादि के रचयिता के समान जगत्‌ का रचयिता 


ईश्वर भी अल्पज्ञ और असर्वज्ञ सिद्ध होगा। असाधारण कर्त्ता की प्रतीति 
होती नहीं। समस्त कारणों का अपरिज्ञान होने पर भी सूत्रधार मकान 
बनाता है। ईश्वर भी वैसा ही होगा। 


. एक व्यक्ति समस्त कारकों का अधिष्ठाता हो नहीं सकता। एक कार्य को 


अनेक और अनेक को एक करते हैं। 


. पिशाचादि के समान ईश्वर अदृश्य है यह ठीक नहीं। क्योंकि जाति तो 


अनेक व्यक्तियों में रहती है पर ईश्वर एक है। सत्ता मात्र से यदि ईश्वर 
कारण है तो कुम्भकार भी कारण हो सकता है। अशरीरी व्यक्ति सक्रिय 
और तदवस्थ नहीं हो सकता। 


. ईश्वर की सृष्टि स्वभावतः यदि रुचि से या कर्मवश होती है तो ईश्वर का 


स्वातंत्रय कहां रहेगा? उसकी आवश्यकता भी क्या? वीतरागता उसकी 
कहां? और फिर संसार का भी लोप हो जायेगा। 


- स्वयंकृत कर्म का फल उसका विपाक हो जाने पर स्वयं ही मिल जाता है। 


उसे ईश्वर रूप प्रेरक्न चेतन की आवश्यकता नहीं रहती। कर्म जड़ अवश्य 
है पर चेतन के संयोग से उसमें फलदान की शक्ति स्वतः उत्पन्न हो जाती 
है। जो जैसा कर्म करता है उसे कैसा ही फल यधासमय मिल जाता है।” 


जैनदृष्टि यह है कि समीचीन पुरुषार्थ करने पर प्रत्येक आत्मा परमात्मा 


बन सकता है। अब तक अनंत आत्मायें परमात्मा बन चुकीं हैं, बन भी रही 
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हैं और बनती रहेंगी। इस प्रकार यहां किसी एक ईश्वर की कल्पना स्वीकार्य 
नहीं है और न ही यह स्वीकृत किया जा सकता है कि कोई भी ईश्वर किसी 
भी पदार्थ में अपनी इच्छा से कुछ भी करने के लिए समर्थ होता है। सच तो 
यह है कि ईश्वर तो वीतराग और सर्वज्ञ होता है जो सारी वस्तुओं को जानकर 
भी उनके प्रति उदासीनभाव अर्थात्‌ वीतरागभाव से निराकुल होकर अपने 
अनंत गुण स्वरूप ऐश्वर्य में निमग्न रहता है। पर पदार्थ चाहे चिद्‌ हों या 
अचिद्‌ को सुधारने-बिगाड़ने, अपनी इच्छानुरूप करने या न करने आदि का 
प्रश्न ही नहीं उठता। लोक में यह सब मिथ्याहंकार और आकुलतामय 
चौधराहट के बिना संभव ही नहीं है। जैनदर्शन में ईश्वर के न मिथ्याहंकार है 
और न ही आकुलता की चौधराहट फिर भला वह पर का कर्त्ता-धर्त्ता क्यों 
होगा ।" 


यह मान्यता नितांत भ्रामक है कि नैयायिक-वैशेषिक मत में जिस प्रकार 
ईश्वर जीवात्माओं को सुख-दुःख का फल देता है उसी प्रकार जैन-दर्शन में कर्म 
जीवों को सुख-दुःख आदि फल प्रदान करते हैं। यह भ्रमापगम के अभिप्राय 
से हमें यह जान लेना आवश्यक है कि जीवों के द्वारा किये गये कर्मो का फल 
देने में नैयायिक-वैशेषिक अभिमत ईश्वर निमित्त कर्त्ता है और जैनाभिमत कर्म 
केवल निमित्त हैं। निमित्त और निमित्तकर्त्ता शब्दों में अविचारित साम्य का भ्रम 
न हो इसलिए हमें नैयायिक-वैशेषिकों की ईश्वर को निमित्तकर्त्ता बताने रूप 
मान्यता का और जैन कर्मसिद्धान्त के अनुसार कर्म केवल निमित्त है इस 
मान्यता का परिज्ञान कर लेना चाहिए। 


कर्म फल कैसे देते हैं - 


अन्य दर्शनों में भी जीव को कर्म करने में स्वतंत्र माना है किंतु उसका फल 
भोगने में परतंत्र माना है। उनकी दृष्टि से जड़ कर्म स्वयं अपना फल नहीं दे 
सकता। अतः ईश्वर उसे उसके कर्मो के अनुसार फल देता है किंतु जैनधर्म 
में तो ऐसा कोई ईश्वर नहीं है। अतः जीव स्वयं ही कर्म करता है और स्वयं 
ही उसका फल भोगता है। उदाहरण के लिए एक व्यक्ति दूध पीकर पुष्ट होता 
है और दूसरा व्यक्ति शराब पीकर मतवाला होता है। क्या इसके लिए किसी 
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दूसरे की आवश्यकता है? दूध में बलदायक शक्ति है अतः उसको पीने वाला 
स्वयं बलशाली होता है और शराब में मादक शक्ति है अतः उसे पीने वाला 
स्वयं मतवाला होता है। इसी प्रकार जो अच्छे कार्यो के द्वारा शुभ कर्म का 
बंध करता है उसकी परिणति स्वयं अच्छी होती है और जो बुरे कार्यो के द्वारा 
अशुभ कर्म का बंध करता है उसकी परिणति स्वयं बुरी होती है। पूर्वजन्म के 
अच्छे-बुरे संस्कारवश ही ऐसा होता है। 


आशय यह है कि जीव की प्रत्येक कायिक, वाचिक और मानसिक क्रिया 
को निमित्त करके जो पुदूगल कर्म परमाणु जीव की ओर आकृष्ट होते हैं और 
राग-द्वेष का निमित्त पाकर उससे बंध जाते हैं। उन कर्म परमाणुओं में भी 
शराब और दूध की तरह अच्छा या बुरा करने की शक्ति होती है जो चैतन्य 
के संबंध से व्यक्त होकर उस पर अपना प्रभाव डालती है तथा उससे प्रभावित 
हुआ जीव ऐसे कार्य करता है जो उसे सुखदायक या दुःखदायक होते हैं। यदि 
कर्म करते समय जीव के भाव अच्छे होते हैं तो बंधने वाले कर्म परमाणुओं 
पर भी अच्छा प्रभाव पड़ता है और कालांतर में अच्छा फल मिलने में निमित्त 
होते हैं। यदि भाव बुरे होते हैं तो उसका प्रभाव भी बुरा पड़ता है और 
कालांतर में फल भी बुरा मिलता है। अतः जीव को फल भोगने में परतंत्र 
मानने की आवश्यकता नहीं है। यदि ईश्वर को फलदाता माना जाता है तो जब 
एक मनुष्य दूसरे मनुष्य का घात करता है तब घातक को दोषभागी नहीं होना 
चाहिए, क्‍योंकि उस मनुष्य के द्वारा ईश्वर ने मरने वाले को मृत्यु का दण्ड दिया 
है। जैसे- राजा जिन व्यक्तियों के द्वारा अपराधियों को दण्ड देता है वे व्यक्ति 
अपराधी नहीं माने जाते, क्योंकि वे राजा की आज्ञा का पालन करते हैं। इसी 
तरह किसी का घात करने वाला भी जिसका घात करता है उसके पूर्वकृत कर्मों 
का फल भोगता है क्‍योंकि ईश्वर ने उसके पूर्वकृत कर्मों की यही सजा नियत 
की, तभी तो उसका वध हुआ। यदि कहा जाय कि मनुष्य कर्म करने में स्वतंत्र 
है अतः घातक का कार्य ईश्वर प्रेरित नहीं है किंतु उसकी स्वतंत्र इच्छा का 
परिणाम है, तो कहना होगा कि संसार दशा में कोई भी प्राणी वास्तव में स्वतंत्र 
नहीं हैं, सभी अपने-अपने कर्मों से बंधे हैं। महाभारत में भी लिखा है-कर्मणा 
बध्यते जन्तुः। प्राणी कर्म से बंधता है और कर्म की परम्परा अनादि है। ऐसी 
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परिस्थिति में बुद्धि: कर्मानुसारिणी” अर्थात्‌ प्राणियों की बुद्धि कर्म के अनुसार 
होती है, इस न्याय के अनुसार किसी भी काम को करने या न करने में मनुष्य 
सर्वथा स्वतंत्र नहीं है। इस पर से यह आशंका होती है कि ऐसी दशा में तो 
कोई भी जीव मुक्तिलाभ नहीं कर सकेगा क्योंकि जीव कर्म से बंधा है और 
कर्म के अनुसार जीव की बुद्धि होती है किंतु ऐसी आशंका ठीक नहीं है 
क्योंकि कर्म अच्छे भी होते हैं और बुरे भी। अतः अच्छे कर्म का अनुसरण करने 
वाली बुद्धि मनुष्य को सन्मार्ग की ओर ले जाती है और बुरे कर्म का अनुसरण 
करने वाली बुद्धि मनुष्य को कुमार्ग की ओर ले जाती है। सन्मार्ग पर चलने 
से क्रमशः मुक्ति का लाभ और काुमार्ग पर चलने से कुगति लाभ होता है। 

जब उक्त प्रकार से जीव कर्म करने में स्वतंत्र नहीं है तब घातक का 
घातनरूप कर्म उसकी दुर्बुद्धि का ही परिणाम कहा जायेगा, और बुद्धि की 
दुष्टता उसके किसी पूर्वकृत कर्म का फल होना चाहिए। किंतु जब हम कर्म 
का फल ईश्वराधीन मानते हैं तो उसका प्रेरक ईश्वर को ही कहा जायेगा। 


यदि हम ईश्वर को फलदाता न मानकर जीव के कर्मो में ही स्वतः फलदान 
की शक्ति मान लेते हैं तो उक्त समस्या हल हो जाती है। क्योंकि मनुष्य के 
पूर्वकृत बुरे कर्म उसकी आत्मा पर इस प्रकार के संस्कार डाल देते हैं जिससे 
वह क्रुद्ध होकर हत्या तक कर बैठता है। 


ईश्वर को फलदाता मानने पर हमारी विचार-शक्ति कहती है कि किसी 
विचारशील फलदाता को किसी व्यक्ति के बुरे कर्म का फल ऐसा देना चाहिए 
जो उसकी सजा के रूप में हो, न कि दूसरों को उसके द्वारा सजा दिलवाने के 
रूप में। उक्त घटना में ईश्वर घातक से दूसरे का घात कराता है, क्योंकि उसे 
उसके द्वारा दूसरे को सजा दिलानी है किंतु घातक की जिस दुर्बुद्धि के कारण 
वह पर का घात करता है उस बुद्धि को दुष्ट करने वाले कर्मो का उसे क्‍या 
फल मिला। अतः ईश्वर को कर्मफलप्रदाता मानने में इसी तरह अन्य भी अनेक 
अनुपपत्तियां खड़ी होती हैं। 


किसी कर्म का फल हमें तत्काल मिल जाता है, किसी का कुछ समय बाद 
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मिलता है और किसी का इस जन्म में मिलता नहीं। इसका क्‍या कारण है? 
कर्मफल के भोग में यह समय की विषमता क्‍यों देखी जाती है। ईश्वरेच्छा के 
सिवाय इसका कोई संतोषजनक समाधान ईश्वरवादियों की ओर से नहीं 
मिलता। किंतु कर्म में ही फलदान की शक्ति मानने वाला जैन कर्म-सिद्धान्त 


उक्त प्रश्नों का बुद्धिग्म्य समाधान करता है।" 
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वैयाकरण पूज्यपाद और सर्वार्थसिद्धि 
-डॉ. कमलेश कुमार जैन 


आचार्य पूज्यपाद विक्रम की छठी शताब्दी के विद्वान्‌ हैं। ये पूज्यपाद, 
जिनेन्द्रबुद्धि और देवनन्दी अथवा देव इन तीन नामों से जाने जाते हैं। परवर्ती 
आचार्यो ने इन्हीं नामों से उनका स्मरण एवं गुणगान किया है। वस्तुतः आचार्य 
पूज्यपाद का मूल नाम देवनन्दी है, किन्तु बुद्धि की महत्ता के कारण वे 
जिनेन्द्रबुद्धि कहलाये एवं देवताओं द्वारा उनके पादयुगल पूजे जाने के कारण 
वे पूज्यपाद कहलाये।' और यही प्रतिष्ठापक नाम उनका सर्वाधिक प्रचलित 
एवं मान्य है। 

आचार्य पूज्यपाद के पिता का नाम माधवभट्ट और माता का नाम श्रीदेवी 
था। ये कनटिक स्थित 'कोले' नामक ग्राम के निवासी थे और ब्राह्मण कुल 
के भूषण थे।? बाद में इनके पिता माधवभट्ट ने अपनी पत्नी श्रीदेवी के आग्रह 
से जैनधर्म स्वीकार कर लिया था* और आ. पूज्यपाद भी परम्परा से जैनधर्म 
में दीक्षित हो गये। 

आचार्य पूज्यपाद एक उत्कृष्ट वैयाकरण के साथ ही महान्‌ कवि और 
दार्शनिक भी हैं। उनके द्वारा लिखे गये इष्टोपदेश, समाधितन्त्र, दशभक्तियों 
(उपलब्ध सात भक्तियों) एवं सिद्धिप्रिय स्तोत्र आदि के माध्यम से उनके 
कविरूप का दर्शन होता है। साथ ही “सारसंग्रह”* नामक दार्शनिक ग्रन्थ (जो 
आज अनुपलब्ध है) तथा सर्वार्थसिद्धि में पूर्वपक्ष के रूप उल्लिखित नेयायिक, 
वैशेषिक, साँख्य, वेदान्त और बौद्धदर्शन आदि विभिन्‍न दार्शनिक प्रस्थानों से 
उनके दार्शनिक रूप का ज्ञान होता है। 

आचार्य पूज्यपाद में विद्वत्ता की दृष्टि से एकसाथ वैयाकरण, कवि और 
दार्शनिक का जैसा समवाय दिखलाई देता है, वैसा ही विषय की दृष्टि से 
विचार करें तो वे अध्यात्म-शास्त्र के बहुत गम्भीर और प्रौढ़ अध्येता हैं। 
आचार्य कुन्दकुन्द की परम्परा के आचार्य होने के कारण आचार्य पूज्यपाद पर 
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आचार्य कुन्दकुन्द के अध्यात्म का प्रभाव स्पष्ट दृष्टिगोचर होता है। 
समाधितन्त्र और इष्टोपदेश में आचार्य पूज्यपाद ने आत्मा का विवेचन जिस 
गहराई से प्रस्तुत किया है उससे आचार्य कुन्दकुन्द की आध्यात्मिक 
विचारधारा का सहज ही स्मरण हो आता है। 

आचार्य पूज्यपाद संस्कृत भाषा के प्रौढ़ विद्वान्‌ थे। इसकी पुष्टि उनके 
द्वारा तत्त्वार्थमूत्र पर लिखित सर्वार्थसिद्धि नामक टीका ग्रन्थ से होती है। 
क्योंकि इसकी भाषा अत्यन्त परिष्कृत एवं प्राउ्जल है। टीका ग्रन्थ होते हुये 
भी सर्वार्थसिद्धि को एक स्वतन्त्र ग्रन्थ के रूप में मान्यता प्राप्त है। परवर्ती 
आचार्य भट्‌टाकलड्डुदेव ने बिना किसी परिवर्तन के इसकी सैकड़ों पंक्तियों को वार्तिक 
के रूप में आत्मसात्‌ करके आचार्य पूज्यपाद के वैदुष्य को स्वीकार किया है। 


आचार्य पूज्यपाद ने तत्कालीन दार्शनिक प्रस्थानों का न केवल गहन 
अध्ययन किया था, अपितु उनका मन्थन करके जैन सिद्धान्त के आलोक में उनका 
खण्डन भी किया है। इससे आचार्य पूज्यपाद की तर्कविदग्धता का ज्ञान होता है। 


किसी भी भाषा के शुद्ध ज्ञान एवं तद्गत उसके सूक्ष्म रहस्यों को जानने 
के लिये उस भाषा के व्याकरण को जानना परमावश्यक है। आचार्य पूज्यपाद 
कोरे संस्कृतज्ञ नहीं थे, अपितु वे परिष्कृत वैयाकरण भी थे। उनके इस 
वैयाकरण रूप व्यक्तित्व को अनेक पदवर्ती आचार्यो ने रेखाड्लित किया है। 
आचार्य जिनसेन ने अपने आदिपुराण में कहा है कि- देव अर्थात्‌ पूज्यपाद के 
वचनमयतीर्थ अर्थात्‌ शब्दशास्त्र रूप व्याकरण विद्वानों के वचनमल को नष्ट 
करने वाला है।* वादिराज सूरि ने पार्श्वनाथचरित के प्रारम्भ में कहा है कि-देव 
अर्थात्‌ पूज्यपाद के द्वारा शब्दों की सिद्धि अच्छी तरह से होती हैं।" आचार्य 
शुभचन्द्र ने अपने पाण्डवपुराण के प्रारम्भ में आचार्य पूज्यपाद को व्याकरण 
रूपी समुद्र को पार करने वाला कहा है।” आचार्य शुभचन्द्र ने ज्ञानार्णव के 
प्रारम्भ में देवनन्दी को नमस्कार करते हुये कहा है कि-उनके वचन प्राणियों 
के काय, वचन और मन सम्बन्धी दोषों को दूर करते हैं, अर्थात्‌ उनके 
वैद्यकशास्त्र से शरीर के, व्याकरणशास्त्र से वचन के और समाधिशास्त्र से मन 
के विकार दूर हो जाते हैं।* 


उपर्युक्तअनेक आचार्यो के ये कथन वस्तुतः आचार्य पूज्यपाद के परिष्कृत 
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वैयाकरण होने के प्रमाण हैं। साथ ही उनके द्वारा लिखा गया जैनेन्द्र व्याकरण 
भी अत्यन्त महत्त्वपूर्ण एवं उल्लेखनीय है। इसमें उन्होंने सर्वप्रथम 
'सिद्धिरनेकान्तात्‌” नामक सूत्र देकर यह सिद्ध किया है कि शब्दों की सिद्धि 
अनेकान्त के द्वारा होती है।" इससे उन्होंने जैनदर्शन के प्रमुख सिद्धान्त 
अनेकान्तवाद का भी समर्थन किया है। मुग्धबोध के कर्त्ता पं. बोपदेव ने जिन 
आठ महानू्‌ व्याकरण-शास्त्रों का उल्लेख किया है, उनमें जैनेन्द्र व्याकरण की 
भी गणना की गई है। वे लिखते हैं- 
इन्द्रश्चन्द्र: काशकृत्स्नापिशली शाकटायनः। 
पाणिन्यमरजैनेन्द्रा जयत्पष्टो च शाब्दिका:।। ९ 

अर्थात्‌ इन्द्र, चन्द्र, काशकृत्न, आपिशली, शाकटायन, पाणिनि, अमर 
और जैनेन्द्र-इन आठ व्याकरणों के रचयिता जयवन्त हों। 

इन उल्लेखों से इतना तो स्पष्ट है कि आचार्य पूज्यपाद की व्याकरणशास्त्र 
में गहरी पैठ थी। अतः उनके द्वारा चाहे स्वतन्त्र साहित्य-सृजन का कार्य हो 
अथवा किसी पूर्वाचार्य की कृति पर टीका-लेखन का कार्य हो-सभी में उनकी 
अप्रतिहत गति थी। और यही कारण है कि जब उन्होंने अध्यात्मशास्त्र 
विषयक कृतियों की रचना की तो वे अध्यात्म के क्षेत्र में पर्याप्त प्रभावशाली 
रहीं तथा जब उन्होंने आचार्य उमास्वामिकृत तत्त्वार्थमूत्र पर टीका लिखी तो 
उन्होंने तत्त्वार्थसूत्र के प्रत्येक सूत्र पर बड़ी गहराई एवं सूक्ष्मदृष्टि से चिन्तन 
किया और सिद्धान्त रूपी सागर में गोता लगाकर जो रल प्राप्त किये उससे 
जहाँ जिज्ञासुओं को एक नवीन प्रकाश मिला, वहीं उन्होंने आचार्य उमास्वामी 
के कद को भी निस्संदेह ऊँचा किया है। 

आचार्य पूज्यपाद ने तत्त्वार्थमूत्र की टीका लिखते समय सर्वप्रथम स्वयं को 
एक लघु संस्कृतज्ञ के रूप में रखकर जन साधारण की ओर से उमास्वामिकृत 
सूत्रों पर होने वाली शज्लाओं को उपस्थित किया है। तदनन्तर उन्होंने 
आगम-परम्परा को सुरक्षित रखते हुये सूत्रगत शट्जाओं का निवारण किया है। 
उन शड्ढाओं के निवारण हेतु आचार्य पूज्यपाद का वैयाकरण रूप उभरकर 
सामने आया है। ग्रन्थ के प्रारम्भ में ही 'सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणिमोक्षमार्ग:''' 
इस सूत्र में सूत्रकार ने 'मार्ग/ इस पद में एक वचन का प्रयोग किया है, अतः 
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उसका स्पष्टीकरण करते हुये आचार्य पूज्यपाद ने लिखा है कि- 
“मार्ग: इति चैकवचननिर्देशः समस्तस्य मार्गभावज्ञापनार्थ:”? 


अर्थात्‌ मूत्र में जो 'मार्ग/ पद में एकवचन का निर्देश किया है वह 
सम्यग्दर्शनादि सभी मिलकर मार्ग हैं ऐसा ज्ञान कराने के लिये किया है। 

सूत्रगत शब्दों के क्रम निर्धारण में भी आचार्य पूज्यपाद ने तर्क और आगम 
का सहारा लेकर सूत्रकार के क्रम को उचित ठहराया है। 
'सम्यग्दर्शनज्ञान-चारित्राणि मोक्षमार्ग” नामक इसी सूत्र में सूत्रकार ने पहले 
दर्शन और तदनन्तर ज्ञान शब्द रखा है। यहाँ शड्डकार का कहना है कि - 
ज्ञान पूर्वक दर्शन होने से तथा अल्पाक्षर होने से दर्शन से पूर्व ज्ञान पद देना 
उचित है। इस पर आचार्य पूज्यपाद कहते हैं कि- नैतद्युक्तं, युगपदुत्पत्तेः। 
यदास्य दर्शानमो हस्यो पशमात्‌ क्षयात्‌ क्षयोपशमाद्दवा आत्मा 
सम्यग्दर्शन-पर्यायेणाविर्भवीत तदैव तस्य मत्थज्ञानश्रुताज्ञान-निवृत्तिपूर्वकं 
मतिज्ञान श्रुतज्ञान चाविर्भवति घनपटलविगमे सवितु: 
प्रतापप्रकाशाभिव्यक्तिवतू । अल्पाच्तरादभ्यहित॑ पूर्व निपतति | ” अर्थात्‌ यह 
कहना युक्त नहीं है कि दर्शन ज्ञानपूर्वक होता है इसलिये सूत्र में ज्ञान को 
पहले ग्रहण करना चाहिये। क्योंकि दर्शन और ज्ञान एक साथ उत्पन्न होते हैं। 
जैसे मेघपटल के दूर हो जाने पर सूर्य के प्रताप और प्रकाश एक साथ व्यक्त 
होते हैं, उसी प्रकार जिस समय दर्शनमोहनीय का उपशम, क्षय या क्षयोपशम 
होने से आत्मा सम्यग्दर्शन पर्याय से आविर्भूत होता है उसी समय उसके 
मत्यज्ञान और श्रुताज्ञान का निराकरण होकर मतिज्ञान और श्रुतज्ञान प्रकट 
होते हैं। दूसरी बात यह है' कि ऐसा नियम है कि सूत्र में अल्प अक्षर वाले 
शब्द से पूज्य शब्द पहले रखा जाता है, अतः पहले ज्ञान शब्द को न रखकर 
दर्शन शब्द को रखा है। 


इसी प्रकार कल्पवासी देवों के विमानों का विधान करने वाले- 
'सौधर्मेशान-सानत्कुमार....” इत्यादि सूत्र के अन्तर्गत “नवसु ग्रैवेयकेषु' में 
तत्त्वार्थमूत्रकार ने असमासान्त पृथक्‌ 'नव” शब्द का प्रयोग किया है, जिसका 
आगमिक परम्परा से सामज्जस्य स्थापित करते हुये वैयाकरण आचार्य पूज्यपाद 
ने स्पष्ट किया है कि अनुदिश नाम के अन्य नौ विमान और भी हैं और उन्हीं 
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का ज्ञान कराने के लिये यहाँ नव शब्द का पृथक्‌ उल्लेख किया गया है।" 

चतुर्थ अध्याय के बत्तीसवें सूत्र-“आरणाच्युतादूर्ध्वमेकैकेन नवसु ग्रैवेयकेषु 
विजयादिषु सर्वार्थसिद्धा च में सूत्रकार ने असमस्त पदों का प्रयोग किया है 
तथा “नवसु' पद को ग्रहण किया है। 'नव” शब्द के प्रयोग का औचित्य 
स्थापित करते हुये आचार्य पूज्यपाद कहते हैं कि प्रत्येक ग्रवेयक में एक एक 
सागरोपम अधिक उत्कृष्ट स्थिति है इस बात का ज्ञान कराने के लिये “नव' 
शब्द को ग्रहण किया है। यदि ऐसा न करते तो सब ग्रैवेयकों में एक 
सागरोपम अधिक स्थिति ही प्राप्त होती। 'विजयादिषु' में आदि शब्द 
प्रकारवाची है, जिससे अनुदिश का ग्रहण हो जाता है। सर्वार्थासिद्धि में जघन्य 
आयु नहीं है, यह बतलाने के लिये सर्वार्थसिद्धि शब्द अलग से ग्रहण किया 
गया है।” 


आचार्य पूज्यपाद ने सिद्धान्त की रक्षा हेतु आवश्यकतानुसार सूत्रार्थ पर 
गम्भीरता से विचार किया है और सूत्रशैली में प्रतिपादित विषय को आगम के 
परिप्रेक्ष्य में स्पष्ट करने का सार्थक प्रयास किया है। तत्त्वार्थसूत्र के चतुर्थ 
अध्याय के बाइसवें सूत्र-'पीतपद्मशुक्ललेश्या द्वित्रिशेषेषु' * का सामान्य अर्थ 
है-दो, तीन कल्प-युगलों में और शेष में क्रम से पीत, पद्म और शुक्ललेश्या 
वाले देव हैं। किन्तु इस सामान्य अर्थ से आगम में विरोध आता है, क्योंकि 
सौधर्म और ऐशान नामक प्रथम पटल में तो पीतलेश्या है, किन्तु सानत्कुमार 
और माहेन्द्र नामक दूसरे पटल के देवों के पीत और पद्म-ये दो लेश्याएँ होती 
हैं। इसी प्रकार ब्रह्म-ब्रहनोत्तर और लान्तव-कापिष्ठ नामक तीसरे और चौथे 
पटल में पद्मलेश्या पाई जाती है, किन्तु शुक्र-महाशुक्र और शतार-सहस्नार 
नामक पाँचवें एवं छठें पटल के देवों में पद्म और शुक्ल - ये दो लेश्याएँ पाई 
जाती है। तथा आनत-प्राणत एवं आरण-अच्युत नामक सातवें एवं आठवें 
पटल के तथा ऊपर के देवों में शुक्ललेश्या पाई जाती है। अब यहाँ शड्डा यह 
होती है कि सूत्र में कहीं भी मिश्र अर्थात्‌ दो लेश्याओं का उल्लेख नहीं है, 
जबकि आगम के परिप्रेक्ष्य में उपर्युक्त प्रकार से ही विभिन्‍न पटलों के देवों में 
लेश्याओं की व्यवस्था है, फिर मिश्र लेश्याओं का ग्रहण कैसे होगा? जिससे 
आगम-सम्मत व्यवस्था में किसी भी प्रकार का विरोध उपस्थित न हो।” इस 
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पर आचार्य पूज्यपाद ने लिखा है कि-साहचर्याल्लोकवत्‌। तदूयथा-छत्रिणो 
गच्छन्ति इति अच्छत्रिषु छत्रव्यवहार:। एवमिहापि मिश्रयोरन्यतरग्रहणं भवति ।* 
अर्थात्‌ जैसे लोक में साहचर्य सम्बन्ध से छत्रधारियों के साथ छत्रविहीन 
व्यक्तियों का भी व्यवहार में ग्रहण हो जाता है, वैसे यहा पर भी आवश्यकतानुसार 
दोनों लेश्याओं में से किसी एक लेश्या का ग्रहण हो जायेगा। 

कहीं कहीं सूत्र में एक से अधिक बार “च” शब्द का प्रयोग हुआ है तो 
उसकी सूत्र में सार्थकता बताने का भी आचार्य पूज्यपाद ने प्रयास किया है। 
उदाहरण के लिये तत्त्वार्थसृत्र के द्वितीय अध्याय का प्रथम सूत्र 
है-“औपशमिकक्षायिकौ भावौ मिश्रश्च जीवस्य स्वतत्त्वमौदयिकपारिणामिकौ 
च”” यहाँ इस सूत्र में जीव के पाँच भावों का उल्लेख किया गया है। अतः 
सामान्य नियम के अनुसार इन्द्र समास करके सूत्र इस प्रकार 
बनेगा-“औपशामिकक्षायिकमिश्रीदयिकपारिणामिकाः' किन्तु सूत्रकार ने एक 
समस्त पद न बनाकर सूत्र में एकाधिक पदों का समावेश किया है और दो 
चकारों का प्रयोग किया है।” इसके औचित्य को आचार्य पूज्यपाद ने व्याकरण 
के माध्यम से स्पष्ट करते हुये लिखा है-नैवं शडक्यम्‌, अन्यगुणापेक्षया इति 
प्रतीयेत । वाक्ये पुनः सति “च' शब्देन प्रकृतोभ्यानुकर्ष: कृतो भवति।” अर्थात्‌ 
ऐसी शड्जा नहीं करनी चाहिये क्योंकि यदि सूत्र में “व” शब्द न रखकर इन्द्र 
समास करते तो मिश्र की प्रतीति अन्य गुण की अपेक्षा होती, किन्तु वाक्य में 
“च' शब्द के रहने पर उससे प्रकरण में आये हुये औपशमिक और क्षायिकभाव 
का अनुकर्षण हो जाता है। इसी प्रकार उपर्युक्त सूत्र में ही शड्भराकार का कहना 
कि-भावों के लिड्र और संख्या के समान स्वतत्त्व पद का वही लिड़ और 
संख्या प्राप्त होती है- भावापेक्षया तल्लिइसंख्याप्रसड़ः स्वतत्त्वस्येति च?” 
आचार्य पूज्यपाद इसका समाधान करते हुये कहते हैं कि-“न', 
उपात्तलिझ्गसंख्यत्वात्‌ । तद्भावस्तत्त्वम्‌। स्वं तत्त्वं स्वतत्त्वमिति।” अर्थात्‌ नहीं, 
क्योंकि जिस पद को जो लिड् और संख्या प्राप्त हो गई है उसका वही लिइ 
और संख्या बनी रहती है। स्वतत्त्व का अर्थ है स्वं तत्त्वं स्वतत्त्वम्‌ - जिस 
वस्तु का जो भाव है वह तत्त्व है और स्व तत्त्व स्वतत्त्व है। 

इसी प्रकार तत्त्वार्थसूत्र के चतुर्थ अध्याय का इकतीसवाँ सूत्र है- 
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“त्रिसप्तनवैकादशत्रयोदशपजञ्चदशभिरधिकानि तु! - यहाँ इस सूत्र में सूत्रकार 
ने ब्रह्म-बह्मोत्तर नामक तीसरे पटल से आरण-अच्युत नामक आठवें पटल तक 
के कल्पवासी देवों की उत्कृष्ट आयु का उल्लेख किया है और बतलाया है कि 
इन पटलों के देवों की आयु पूर्व सूत्र से गृहीत सात सागर सहित क्रमशः तीन, 
सात, नौ, ग्यारह, तेरह और पन्द्रह सागर अर्थात्‌ क्रमशः दश, चौदह, सोलह, 
अठारह, बीस और बाइस सागर कही है। यहाँ यह ध्यातव्य है कि मूल सूत्र 
में 'तु' शब्द का प्रयोग किया गया है, जो सामान्यतया सूत्र में अलग-धलग 
दिखलाई दे रहा है, किन्तु उसका यहाँ विशेष प्रयोजन है, 
जिसका स्पष्टीकरण करते हुये आचार्य पूज्यपाद कहते हैं कि- 
“अधिकंशब्दोज्नुवर्तमानश्चतुर्भिरभिसंबध्यते नोत्तराभ्यामित्यथ्मर्थों विशिष्यते। 
तेनायमर्थों भवति - ब्रह्मलोकब्रद्योत्तरयोर्दशसागरोपमाणि साधिकानि। 
लान्तवकापिष्ठयोश्चतुर्दश सागरोपमाणि साधिकानि। शुक्रमहाशुक्रयो: 
घोडशसागरोपमाणि साधिकानि। शतार-सहस्रारयोरष्टांदशसागरोपमाणि 
साधिकानि। आनतप्राणतयोरविशति सागरोपमाणि। आरणाच्युतयोद्दाविंशति 
सागरोपमाणि।” अर्थात्‌ यहाँ 'तु” शब्द के प्रयोग से यह जानकारी मिलती है 
कि पूर्व सूत्र से यहाँ जो अधिक शब्द की अनुवृत्ति हुई है उसका सम्बन्ध त्रि 
आदि चार शब्दों से ही होता है, अन्त के दो स्थिति विकल्पों से नहीं। इससे 
यहाँ यह अर्थ ध्वनित होता है कि-ब्रह्म और ब्रह्मोत्तर में साधिक दश 
सागरोपम उत्कृष्ट स्थिति है। लान्तव और कापिष्ठ में साधिक चौदह 
सागरोपम उत्कृष्ट स्थिति है। शुक्र और महाशुक्र में साधिक सोलह सागरोपम 
उत्कृष्ट स्थिति है। शतार और सहस़्नार में साधिक अठारह सागरोपम उत्कृष्ट 
स्थिति है। आनत और प्राणत में बीस सागरोपम स्थिति है तथा आरण और 
अच्युत में बाइस सागरोपम उत्कृष्ट स्थिति है। 

इस प्रकार हम देखते हैं कि सूत्रकार उमास्वामी ने सूत्रों में जिन-जिन 
रहस्यों का समावेश किया है तथा जन साधारण की पकड़ से बाहर हैं उन उन 
रहस्यों को आचार्य पूज्यपाद ने अपने व्याकरण ज्ञान के माध्यम से प्रकट करने 
का भरसक प्रयास किया है और उसमें वे पूरी तरह सफल भी हुये हैं। यतः 
तत्त्वार्थसूत्र की संस्कृत टीकाओं में आचार्य पूज्यपादकृत सर्वार्थसिद्धि 
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सर्वाधिक प्राचीन टीका है, अतः इसका और भी महत्त्व बढ़ जाता है। इसी 
कारण उनके इस वैयाकरण रूप को रेखाड्रित करने वाले कतिपय उदाहरण ही 
यहाँ प्रस्तुत किये गये हैं। विस्तार के लिये सुधीजनों को मूल ग्रन्थ का 
अवलोकन करना चाहिये। तभी इसके सम्पूर्ण रहस्यों को जाना जा सकता है। 


] 


ग्रन्थ-सन्दर्भ 
यो देवनन्दि प्रथमाभिधानो, बुद्धया महत्या स जिनेन्द्रबुद्धि:। 
श्रीपूज्यपादोष्जनि देवताभि, रयत्यूजितं पादयुगं यदीयमू।। . -जैन शिलालेख सग्रह, भाग ।, पृष्ठ 5 
तीर्थंकर महावीर और उनकी आचार्य परम्परा, भाग 2, पृ. 29-220 
वही, प्रृष्ठ 200 
सारसग्रहेष्प्युक्तं पूज्यपादैः - अनन्तपर्यायात्मकस्य वस्तुनोषन्यतमपर्यायाधिगमे कर्तव्ये 
जाल्यहेत्वपेक्षो निरवद्यप्रयोगो नय इति। - षट्खण्डागम, धवलाटीका, पुस्तक 9, पृष्ठ 60 
कवीना तीर्थकृददेवः कितरा तंच्च वर्ण्यते। 


विदुषा वाडूमलध्वसि तीर्थ यस्य वचोमयम्‌ ।। - महापुराण, पर्व , पद्य 52 
अचिन्त्यमहिमा देव” सोउभिवन्धों हितैषिणा। 

शब्दाश्च येन सिद्धयन्ति साधुत्व प्रतिलम्भिताः ।। - पार्श्वनाथचरितम्‌ /8 
पूज्यपादः सदापूज्यपाद- पूज्यै. पुनातु माम्‌। 

व्याकरणार्णवो येन तीर्णो विस्तीर्णसद्गुण ।। - पाण्डवपुराण /6 
अपाकुर्वन्ति यद्वाच* कायवाक्‌ चित्तसम्भवम्‌। 

कलड़भड्जिमा सो5्यं देवनन्दी नमस्यते।। -ज्ञानार्णव /5 


जैनेन्द्र व्याकरण // 


. 'सस्कृत-प्राकृत जैन व्याकरण और कोश की परम्परा" के अन्तर्गत संस्कृत के 


जैन वैयाकरण एक मूल्याडुन -डॉ गोकुलचन्द्र जैन पृष्ठ 49 


. तत्त्वार्थसूत्रम्‌ 7, 2 सर्वार्थसिद्धि ।8 की टीका, 3. सर्वार्थसिद्धि / की टीका, 


तत्त्वार्थयूत्रम्‌ू 4/9, 5. सर्वार्थसिद्धि 4/9 की टीका, ॥6. तत्त्वार्थसूत्रम्‌ 4/52, 


. सर्वार्थसिद्धि 4/32 की टीका, 8. तत्त्वार्थसूत्रम्‌ 4/22, 9. सर्वार्थसिद्धि 4/22 की टीका, 


सवर्थिसिद्धि 4/22 की टीका, 2. तत्त्वार्थसृत्रम्‌ १, 22. सवर्थिसिद्धि १ध की टीका, 


. स्वर्थसिद्धि १2] की टीका, 24. सर्वार्थसिद्धि 2/ की टीका, 25. सर्वार्थसिद्धि >/ की टीका, 
- तत्त्वार्थसूत्रम्‌ 4/5, 27. सर्वार्थसिद्धि 4/3 की टीका 


-- रीडर एवं अध्यक्ष, जैन-बौद्धदर्शन विभाग, 
संस्कृतविद्या धर्मविज्ञान सड्भाय 
काशी हिन्दू विश्वविद्यालय, वाराणसी 


सल्लेखना : एक विश्लेषण 


-डॉ. बसन्तलाल जैन 


भारतीय मनीषियों ने मानव जीवन को सफलतापूर्वक निर्वाह करने को 
जीवन जीने का कला बताया है, लेकिन मृत्यु के समय मरण का कैसे स्वागत 
किया जाए या मृत्यु को महोत्सव रूप में कैसे सम्पन्न करें, इसके सम्बन्ध में 
कोई विचार प्रस्तुत नहीं किया है। मात्र जैनदर्शन ही मृत्यु-महोत्सव विधान 
प्रस्तुत करता है। जैन-दर्शन का मानना है कि मृत्यु शाश्वत सुख को उत्पन्न 
करने वाली है, इसलिए इसका मांगलिक महोत्सव मनाया जाता है, जो प्रशंसा 
के योग्य है। 


जब समतापूर्वक जीवन यापन करते समय मरण अवश्यंभावी हो, तब 
बिना किसी खेद-खिननता के स्वयं अपने शरीर से ममत्व रहित होकर क्रमशः 
चार प्रकार का आहार-त्याग करते हुए धर्म-ध्यान में मन को एकाग्र करने की 
विधि को जैन दर्शन में 'सल्लेखना” नाम दिया गया है। 


भगवती आराधना के टीकाकार लिखते हैं कि “प्राणधारण करने को 
जीवन कहते हैं, वह आयु के अधीन है, मेरी इच्छा के अधीन नहीं है। मेरी 
इच्छा होने पर भी प्राण नहीं ठहरते है। सम्पूर्ण जगत्‌ चाहता है कि उसके प्राण 
बने रहें, किन्तु वे नहीं रहते हैं।' अतः आगामी पर्याय अच्छी हो, इसलिए 
विधि-पूर्वक शरीर-त्याग में प्रसन्‍नता होनी चाहिए। 


सल्लेखना की व्याख्या - सल्लेखना पद 'सत” और 'लेखना” शब्दों से बना 
है। सत्‌ का अर्थ है-सम्यकू, और लेखना का अर्थ है-कृश करना, अर्थात्‌ 
सम्यक्‌ प्रकार से कृश करना। दूसरो शब्दों में काया और कषाय को अच्छी 
प्रकार से कृश करना सल्लेखना है। आचार्य पूज्यपाद स्वामी ने 
'सम्यक्काय-कषाय-लेखना' को और आचार्य श्रुतसागर ने “सत्‌ सम्यक्‌ 
लेखनाकायस्य कषायाणां च कृशीकरणं तनूकरणं” को सल्लेखना कहा है। 


अनेकान्त-57/-9 79 


मरणकाल के उपस्थित होने पर ही सललेखना धारण की जाती है। आचार्य 
उमास्वामी ने तत्त्वार्थमूत्र में लिखा है कि-- 'मारणान्तिकीं सल्लेखनां जोषिता ।” 
अर्थात्‌ मरण काल आने पर ग्ृहस्थ को प्रीति पूर्वक/विधिपूर्वक सल्लेखना 
धारण करनी चाहिए। आचार्य समन्तभद्र स्वामी ने रत्नकरण्डक श्रावकाचार में 
लिखा है कि- 


“उपसर्ग दुर्भिक्षे जरसि रुजायां च निः प्रतीकारे। 
धर्माय तनुविमोचनमाहु: सल्लेखनामार्या:।॥” * 


अर्थात्‌ प्रतिकार रहित असाध्य दशा को प्राप्त हुए दुर्भिक्ष जरा तथा रोग 
की दशा में और ऐसे दूसरे किसी कारण के उपस्थित होने पर जो धर्मार्थ देह 
का संत्याग है, उसे सललेखना कहते हैं। मानव शरीर धर्म करने का साधन है 
इसलिए यदि वह धर्म-साधन में सह्मयक होता है तो उसे त्यागना नहीं चाहिए 
और जब वह शरीर धर्म में बाधक बन जाय तो शरीर के ममत्व को छोड़कर 
धर्म की ही रक्षा करनी चाहिए। शरीर के ममत्व को त्यागकर समतापूर्वक 
देहत्याग करना ही समाधिमरण या सल्लेखना है। 


काय और कषाय को क्षीण करने के कारण सल्लेखना दो प्रकार मानी 
जाती है- . काय सल्लेखना-जिसे बाह्य सलल्‍लेखना भी कहते हैं और 
2. कषाय सललेखना-जिसे आभ्यन्तर सल्लेखना कहते हैं। इन दोनों भेदों का 
निरूपण करते हुए आचार्य पूज्यपाद स्वामी लिखते हैं कि “कायस्य 
बाह्मस्याभ्यन्तराणां च कषायाणां तत्कारणहापनक्रमेण-सम्यग्लेखना सल्लेखना””' 
अर्थात्‌ बाहरी शरीर और भीतरी कषायों के पुष्ट करने वाले कारणों को 
शनैः-शनैः घटाते हुए उनको भली प्रकार कृश करना सल्लेखना है। आचार्य 
श्रुतसागर जी ने स्पष्ट शब्दों में कहा है कि-'कायस्य लेखना वाह्म सललेखना। 
कषायाणां सल्लेखना अभ्यन्तरा सललेखना।।”* अर्थात्‌ काय की सल्लेखना 
बाह्य सल्‍लेखना और कषायों की सललेखना आशभ्यन्तर सलल्‍लेखना कही जाती 
है। काय बाह्य सलल्‍लेखना और कषाय आन्तरिक सल्लेखना है। 
समाधिमरण और सल्लेखना में एकरूपता :- जैन शास्त्रों में सललेखना और 
समाधिमरण पर्यायवाची शब्द माने गये हैं। दोनों की क्रिया-प्रक्रिया और 
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नियम-उपनियम एक से हैं। आचार्य समन्तभद्र स्वामी ने रनकरण्डक श्रावकाचार 
के छठे अधिकार की पहली कारिका में सललेखना का लक्षण लिखा है और 
दूसरी कारिका में उसके लिए समाधिमरण का प्रयोग किया है। श्री शिवकोटि 
आचार्य ने भगवती आराधना में अनेकों स्थानों पर सललेखना और समाधिमरण 
का प्रायः एक अर्थ में प्रयोग किया है। आचार्य उमास्वामी ने श्रावक और मुनि 
दोनों के लिए सल्लेखना का प्रतिपादन कर मानों सल्लेखना ओर समाधिमरण 
का भेद ही मिटा दिया है। किन्तु आचार्य कुन्दकुन्द ने समाधिमरण साधु के 
लिए और सल्लेखना गृहस्थ के लिए माना है। मरण के समय एक साधु शुद्ध 
आत्मस्वरूप पर अपने मन को जितना एकाग्र कर सकता है, उतना गृहस्थ 
नहीं। इस समय तक साधु अभ्यास और वैराग्य के द्वारा समाधिमरण करने में 
निपुण हो चुकता है। समाधि में एकाग्रता अधिक होती है। 


समाधिमरण और उसके भेद :- समाधिमरण दो शब्दों के मेल से बना है- 
समाधि और मरण। इसका अर्थ है- समाधिपूर्वक मरण। शुद्ध आत्मस्वरूप पर 
मन को केन्द्रित करते हुए प्राणों का विसर्जन समाधिमरण कहलाता है। यदि 
जीवन के अन्त समय में राग द्वेष को छोड़कर समाधि न धारण की जायें तो 
जीवन भर की तपस्या व्यर्थ मानी जाती है। आचार्य समन्तभद्र का कथन है- 


अन्तक्रियाधिकरणं तपः फलं सकलदर्शिनः स्तुवते। 
तस्माधावद्विभवं समाधिमरणेप्रयतितव्यम्‌ ।।" 


अर्थात्‌ दर्शन, ज्ञान और चारित्र रूप धर्म में चिरकाल तक निरतिचार 
प्रवृत्ति करने वाला मनुष्य भी यदि मरण के समय उस धर्म की विराधना कर 
बैठता है तो वह संसार में अनन्त काल तक घूम सकता है। समाधिमरण का 
विधान सभी के लिए है। 


समाधिमरण के पांच भेद हैं-- पण्डित पण्डित, पण्डित, बालपण्डित, बाल 
और बाल-बाल। इनमें से प्रथम तीन अच्छे और अवशिष्ट दो अशुभ हैं। 
बाल-बाल मरण मिथ्यादृष्टि जीवों के, बाल-मरण अविरत सम्यक्‌ दृष्टियों 
बाल-पण्डितमरण देशब्रतियों के, पण्डितमरण सकल संयमी साधुओं के और 
पण्डित-पण्डित मरण क्षीण कषाय केवलियों के होता है। पण्डित मरण के तीन 
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भेद हैं- पहला भक्त-प्रत्याख्यान कहलाता है। भक्त नाम भोजन का है, उसे 
शनैः शनैः छोड़कर जो शरीर का त्याग किया जाता है, उसे भक्त-प्रत्याख्यान 
मरण कहते हैं। भक्तप्रत्याख्यान करने वाला साधु अपने शरीर की सेवा अपने 
हाथ से भी करता है, और यदि दूसरा करे तो उसे भी स्वीकार कर लेता है। 
दूसरा इंगिनीमरण है, जिसमें और तो सब भक्त-प्रत्याख्यान के समान ही होता 
है किन्तु दूसरे के द्वारा वैय्यावृत्ति स्वीकार नहीं की जाती है। तीसरा 
प्रायोपगमन मरण है। इसे धारण करने वाले के लिए किसी भी प्रकार की 
वैय्यावृत्ति का प्रश्न नहीं उठता। इसमें तो मरण-पर्यन्त प्रतिमा के समान किसी 
शिलापर तदवस्थ रहना होता है। 


समाधिमरण आत्मघात नहीं है :- कुछ मनीषियों ने जैन मुनि के समाधिमरण 
को आत्मघात माना है। आत्मघात का शाब्दिक अर्थ है-आत्मा का घात। 
किन्तु जैन दर्शन ने आत्मा को शाश्वत सिद्ध किया है आत्मा एक रूप से 
त्रिकाल में रह सकने वाला नित्य पदार्थ है। जिस पदार्थ की उत्पत्ति किसी भी 
संयोग से न हो सकती हो वह पदार्थ नित्य होता है। आत्मा किसी भी संयोग 
से उत्पन्न हो सकती है, क्योंकि जड़ के चाहे कितने भी संयोग क्‍यों न करे, 
तो भी उसमें चेतन की उत्पत्ति नहीं हो सकती है। भावलिंगी मुनि सदैव विचार 
करता है कि “मेरी आत्मा एक है, शाश्वत है और ज्ञान-दर्शन ही उसका लक्षण 
है। अन्य समस्त भाव बाह्य हैं।” इस भांति नित्य आत्मा का घात किसी भी 
दशा में सम्भव नहीं है। आचार्य पूज्यपाद स्वामी ने राग-द्वेष या मोह के कारण, 
विष शस्त्र या अन्य किसी उपाय से अपने इस जीवन को समाप्त करने को 
आत्मघात बताया है। किन्तु जैन मुनि की समाधि न तो राग-द्वेष का परिणाम 
है और न मोह का भावावेश। जैनाचार्यो ने समाधिमरण धारण करने वाले से 
स्पष्ट कहा है कि यदि रोगादि कष्टों से घबड़ाकर शीघ्र ही समाप्त होने की 
इच्छा करोगे अथवा समाधि के द्वारा इन्द्रादियों की अभिवाउ्छा करोगे तो 
तुम्हारी समाधि विकृत है।* इससे लक्ष्य तक न पहुँच सकोगे। मृत्यु के समय 
समाधिमरण करने वाले जीव का भाव अपने को समाप्त करना नहीं, अपितु 
शुद्ध आत्म चैतन्य को उपलब्ध करना होता है। वह मृत्यु को बुलाने का प्रयास 
नहीं करता, अपितु वह स्वयं आती है। उसका समाधिमरण आने वाले के 
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स्वागत की तैयारी मात्र है। 


समाधिमरण में चिदानन्द को प्राप्त करने के लिए शरीर के मोह को छोड़ना 
होता है। किन्तु शरीर का मोह त्याग और आत्मघात दोनों एक बात नहीं है। 
पहले में संसार की वास्तविकता को समझकर शरीर से ममत्व हटाने की बात 
है और दूसरे में संसार से घबड़ाकर शरीर को समाप्त करने का प्रयास है। 
पहले में सात्विकता है, तो दूसरे में तामसिकता एक में ज्ञान का प्रकाश है तो 
दूसरे में अज्ञान का अन्धकार। मोह-त्याग संयम है तो आत्मघात में असंयम। 
समाधिमरण का उद्देश्य मोह त्याग भी नहीं अपितु आत्मानन्द प्राप्त करना है। 
आत स्वरूप पर मन को केन्द्रित करते ही मोह तो स्वयं ही दूर हो जाता है।* 
उसे नष्ट करने का प्रयास नहीं करना पड़ता। परमसमाधि में तो सभी इच्छाएं 
विलीन हो जाती है यहां तक कि आत्मा के साक्षात्कार की अभिलाषा भी नहीं 
रहती । इसके अतिरिक्त जैनागमों में आयुकर्म को बहुत प्रबल माना गया है। 
चार घातिया कर्मो को जीतने वाले अर्हन्त को भी आयु-कर्म के बिलकुल क्षीण 
होने तक इस संसार में रुकना पड़ता है। 


सललेखना की समय-सीमा :- आचार्य नेमीचंद सिद्धान्त चक्रवर्ती ने लिखा है 
कि भक्त-प्रत्याख्यान अर्थात्‌ भोजनत्याग (अन्न, खाद्य, लेह्य पदार्थों के त्याग) 
की प्रतिज्ञा करके जो संन्यास मरण होता है, उसका जघन्य काल प्रमाण 
अन्तर्मुहूर्त मात्र है एवं उत्कृष्टतम कालप्रमाण बारहवर्ष है तथा अन्तर्मुहूर्त से 
लेकर बारह वर्ष पर्यन्त जितने भी समय भेद है वे सब सल्लेखना के 
मध्यमकाल के भेद हैं।'" 


सल्लेखना विधि :- सल्लेखना की विधि में कषायों को कृश्‌ करने का उपाय 
बताते हुए आचार्य लिखते हैं कि साधक को सर्वप्रथम अपने कुदुम्बियों, 
परिजनों एवं मित्रों से मोह, अपने शत्रुओं से बैर तथा सब प्रकार के बाह्य 
पदार्थों से ममत्व का शुद्धमन से त्यागकर मिष्ट वचनों के साथ अपने स्वजनों 
और परिजनों से क्षमा याचना करनी चाहिए तथा अपनी ओर से भी उन्हें क्षमा 
कर देना चाहिए। उसके बाद किसी योग्य गुरु के पास जाकर कृत, कारित, 
अनुमोदन से किये गये सब प्रकार के पापों की छल रहित आलोचना कर 
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मरणपर्यन्त के लिए महाव्रतों को धारण करना चाहिए। उसके साथ ही उसे 
सब प्रकार के शोक, भय, सन्‍्ताप, खेद, विषाद, कालुष्य, अरति आदि अशुभ 
भावों को त्यागकर अपने बल, वीर्य, साहस और उत्साह को बढ़ाते हुए गुरुओं 
के द्वारा सुनाई जाने वाली अमृतवाणी से अपने मन को प्रसन्‍न रखना चाहिए। 


इस प्रकार ज्ञानपूर्वक कषायों को कृश करने के साथ अपनी काया को कृश 
करने के लिए सर्वप्रथम स्थूल आहार का त्याग करना चाहिए तथा दुग्ध छाछ 
आदि पेय पदार्थो पर निर्भर रहने का अभ्यास बढ़ाना चाहिए। धीरे-धीरे जब 
दूध छाछ आदि पर रहने का अभ्यास हो जाए तब उनका भी त्यागकर मात्र 
गर्म जल ग्रहण करना चाहिए। इस प्रकार चित्त की स्थिरतापूर्वक अपने उक्त 
अभ्यास और शक्ति को बढ़ाकर धीरजपूर्वक अन्त में जल का भी त्याग कर 
देना चाहिए और अपने ब्रतों का निरतिचार पालन करते हुए पंच नमस्कार मंत्र 
के स्मरण के साथ ही शांतिपूर्वक देह का त्याग करना चाहिए। 


सललेखना के लिए स्थान :- अरिहन्त एवं सिद्धों का मंदिर, जहां पर अरिहन्त 
सिद्ध आदि की प्रतिमायें हैं- ऐसे पर्वत आदि स्थान, कमल युक्त तालाब, 
समुद्र तट का प्रदेश, दूध वाले वृक्षों से युक्त स्थान, फूल-फलों से लदे हुए वृक्षों 
से सुशोभित जगह, उद्यान, तोरण द्वारों से सज्जित घर, नागों के घर के समीप 
एवं यक्षादि का स्थान सल्लेखना लेने वाले व्यक्ति के लिए पवित्र स्थल है।'' 
सल्लेखना के लिए पूर्व, उत्तर दिशा को ही श्रेष्ठ दिशा मानकर उसी दिशा में 
भूमि पर, शिलातल पर अथवा साफ रेत पर सल्लेखना ग्रहण करनी चाहिए। 


सल्लेखना धारण करने की आवश्यकता :- काय और कषायों को अच्छी तरह 
कृश्‌ करने की विधि को सललेखना कहा गया है। सललेखना के समय काय 
और कषाय को कृश्‌ करके संन्यास धारण करना यही जीवन भर के तप का 
फल है। जीवन भर साधना करते रहने के बाद यदि सल्लेखना पूर्वक मरण नहीं 
हो पाता तो साधना का वास्तविक फल नहीं मिल पाता है। इसलिए प्रत्येक 
साधक को सल्लेखना अवश्य करनी चाहिए। 


सलल्‍लेखना के अतिचार :- जैनाचार्यो ने जीविताशंसा, मरणाशंसा, भय, 
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मित्रानुराग और निदान सल्लेखना के ये पांच अतिचार बताये हैं।' सल्लेखना 
धारी साधक को अपनी सेवा शुश्रुषा होती देखकर अथवा अपनी इस साधना 
से बढ़ती हुई प्रतिष्ठा के लोभ में और अधिक जीने की आकांक्षा नहीं करनी 
चाहिए। मैंने आहारादि का त्याग तो कर दिया है किन्तु मैं अधिक समय तक 
रहूँ तो मुझे भूख-प्यास आदि की वेदना भी हो सकती है, इसलिए अब और 
अधिक न जीकर शीघ्र ही मर जाऊँ तो अच्छा होगा, इस प्रकार मरण की 
आकांक्षा नहीं करनी चाहिए। सल्लेखना धारण कर ली है, पर ऐसा न हो कि 
क्षुधा आदि की वेदना बढ़ जाये और मैं उसे सह न पाऊँ, इस प्रकार का भय 
भी मन से निकाल देना चाहिए। अब तो मुझे संसार से विदा होना है किन्तु 
एक बार मैं अपने अमुक मित्र से मिल लेता तो बहुत अच्छा होता इस प्रकार 
का भाव मित्रानुराग है। साधक को इससे बचना चाहिए। मुझे इस साधना के 
प्रभाव से आगामी जन्म में विशेष भोगोपभोग की सामग्री प्राप्त हो; इस प्रकार 
का विचार करना निदान है। साधक को इससे बचना चाहिए। जीने मरने की 
चाह, भय, मित्रों से अनुराग और निदान ये पांचों सललेखना को दूषित करने 
वाले अतिचार हैं, अतः साधक को इनसे बचना चाहिए। जो एक बार अतिचार 
रहित होकर सल्लेखना पूर्वक मरण करता है, वह अति शीघ्र मोक्ष पाता है। 
इसलिए प्रत्येक साधक श्रावक और मुनि दोनों को जीवन के अन्त में प्रीति एवं 
समता पूर्वक सल्लेखना धारण करने का उपदेश दिया गया है। 
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- श्री दि. जैन श्रमण संस्कृति संस्थान 
वीरोदयनगर सांगानेर, जयपुर (राज.) 


जीवन की सरलता ही मुदुता है 
- प्रो. भागचन्द्र जैन 
उत्तम क्षमाधर्म यदि जीवन में आ जाये तो आम मार्दव-धर्म स्वतः आ 
जाता है। क्रोध की उत्पत्ति अहड्ार पर चोट लगने से होती है। अहड्डार यदि 
समाप्त हो जाये तो मृदुता, सरलता और विनय अपने आप आ जाती है। 
इसलिए मार्दव का प्रतिपक्षी मान है और उसके विगलित हो जाने पर विनय 
गुण का आविर्भाव होता है। 


मूल्याड्रन का पैमाना हर एक का अलग-अलग होता है। यह पैमाना उसके 
संस्कारों और भावों पर निर्भर करता है। उनसे ही उसकी पसन्दगी का पता 
चल जाता है। धर्म की ओर कदम बढ़ाने के लिए और उस पर स्थिर रहने के 
लिए भी वैसे ही संस्कारों की अपेक्षा होती है। साधना में रचा-पचा व्यक्ति ऐसे 
संस्कार देने में सक्षम होता है। वह साधना नये आयाम खोलती है और 
रूपान्तरण की प्रक्रिया को जन्म देती है। वह अहं से अर्ह बना देती है और 
अन्तर से स्फुटित होकर जीवन का कायाकल्प कर देती है। विजातीय तत्त्व के 
अलग होने पर ही प्रस्तर प्रतिमा का रूप लेता है। ज्ञेय, हेय और उपादेय को 
जान लेने पर ही 'कोएहं' का उत्तर मिल पाता है। तभी मान लेप की भांति 
झरने लगता है। 


संकल्प और जागरण :- किसी भी काम को पूरा करने में चार चरणों को पार 
करना पड़ता है-इच्छा, आकांक्षा, संकल्प और भावना। भरत ने बाहुबली से 
युद्ध करने का निश्चय इसी क्रम से किया और अन्त में इच्छा को विजयी 
बनाया। मान जैसे राक्षस से मुक्त होने के लिए भी इसी क्रम को अपनाना 
पड़ेगा और इस महापथ पर चलते-चलते भयानक मानसिक संघर्षो से भी लोहा 
लेना पड़ेगा। 


अंधकार से भरे जीवन में जागरण एक अमूल्य क्रीषधि के रूप में आता 
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है और मान का दुष्परिणाम एक नया अनुभव दे जाता है, जिससे आस्था का 
निर्माण होता है। संकल्प का जागरण भी तभी हो पाता है। वैद्यराजों द्वारा 
अनेक प्रयत्न करने के बावजूद सिरदर्द दूर न होने पर क्रोधित होकर राजा भोज 
ने आयुर्वेद के ग्रन्थों की आहुति दे दी। लेकिन जीवक ने उसके सिर में से 
मछली निकालकर जब दर्द दूर कर दिया तो उसके मन में आयुर्वेद के प्रति पुनः 
आस्था जाग गई। अतः किसी कार्य की प्रतिपत्ति होने के लिए आस्था का 
निर्माण अत्यावश्यक हो जाता है। मूदुता लाने के लिए साधक में इसी आस्था, 
पुरुषार्थ और आत्मनिरीक्षण की जरूरत होती है। 


मार्दव का अर्थ :- मार्दव-धर्म का विरोधी भाव मान है। आचार्य कुन्दकुन्द के 
अनुसार कुल, रूप, जाति, बुद्धि, तप, श्रुत और शील में से किसी पर भी 
अभिमान नहीं करना मार्दव-धर्म है- 


कुल-रूव-जादि-बुद्धिसु, तब-सुद-सीलेसु गारवं किंचि। 
जो ण वि कुक्षदि समणो मद्दवधम्मं हवे तस्स।। (बा. अ. 72) 


आचार्य समन्तभद्र ने रलकरण्डक श्रावकाचार (.25) में ज्ञान, पूजा, कुल, 
जाति, बल, ऋद्धि, तप और वपु इन आठ मदों से विरहित को मार्दव माना है। 
उमास्वामी ने कुल, रूप, जाति और श्रुत के बाद ऐश्वर्य, विज्ञान, लाभ और 
वीर्य को गिनाकर दूसरों की निन्दा और अपनी प्रशंसा को निग्रह करने को 
मार्दव-धर्म माना है। चारित्रसार (पृ. 28) में भी लगभग यही बात कही गयी 
है। अकलंक ने इसमें यह और जोड़ दिया कि दूसरे के द्वारा परिभव के निमित्त 
उपस्थित किये जाने पर भी अभिमान का अभाव होना मार्दव-धर्म है (त. वा. 
» !.6)। आवश्यकपचूर्णि, दशवैकालिकचूर्णि (पृ. 8), कार्तिकेयानुप्रेक्षा (35) 
आदि ग्रन्थों में भी मार्दव-धर्म का वर्णन लगभग इसी प्रकार मिलता है। 


स्थानाड़ में आये लाघव धर्म (0.6) को किसी सीमा तक मार्दव में 
सम्मिलित किया जा सकता है। यद्यपि लाघव का अर्थ उपकरण की अल्पता 
है पर वहां ऋद्धि, रस और सात (सुख) इन तीन गौरवों का जो त्याग बताया 
गया है (प्रवचनसारोद्धार, वृत्ति पत्र 55) वह त्याग मार्दव की सीमा में आ 
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जाता है। गौरव का अर्थ यहॉ अभिमान है। 


आत्मा का स्वभाव :- मार्दव-धर्म आत्मा का स्वभाव है और उसका विरोधी 
भाव मान उसका विभाव है। मान-सम्मान की आकांक्षा के पीछे अहड्डार का 
भाव रहता है। वह न मिलने पर अहड्डारी दुख और अपमान का अनुभव करता 
है और दूसरे का अपमान कर उसका बदला लेता है। उसके अहड्जार की तृप्ति * 
समाज में पहुंचकर होती है। वह समाज नैतिक होगा या धार्मिक होगा; पर 
उसकी नैतिकता और धार्मिकता के पीछे अहड़ारी का अहड्डार तृप्त हुए बिना 
नहीं रहेगा। 


समाज धार्मिक कम होता है, नैतिक अधिक होता है। नीति का लबादा 
ओढ़े वह कर्तव्य की बात करता है। व्यक्ति माता-पिता की सेवा तो नहीं 
करना चाहता पर समाज अंगुलि न उठाये इसलिए कर्तव्य मानकर वह सेवा 
करता है। ऐसी सेवावृत्ति में उसे आनन्द नहीं आता; क्योंकि वह सेवा भीतर 
से नहीं होती, उसे वह धर्म नहीं मानता। अतः धर्म और नीति दोनों 
अलग-अलग तत्त्व हैं। विवेक इन सभी के ऊपर है। सारी बीमारियां और 
बुराइयां विवेकहीनता में होती हैं। विवेक उस बेहोशी को और अहहड्डार को दूर 
कर देता है। यही विवेक सम्यग्ज्ञान कहलाता है। सम्यग्ज्ञान में शुष्क बुद्धि 
काम नहीं करती, जागरण काम करता है जिसे आत्मा का स्वभाव कहा जा 
सकता है। 


अहड्डार : प्रकृति और परिणाम :- अहड्डार शक्ति की खोज में रहता है, 
धर्म की खोज में नहीं। शक्ति की खोज में सतत्‌ घूमने वाले नेपोलियन, 
हिटलर जैसे लोग भी अन्त में हाथ खोलकर चल बसे। उनकी यात्रा शक्ति 
की यात्रा थी, पर धर्म की यात्रा अन्तर की यात्रा है। शक्ति की यात्रा में 
अहड्जार फलता-फूलता रहता है, वहाँ न सत्य की खोज हो पाती है और न 
तपस्या ही पूरी हो पाती है। वह तो दूसरे में दोष देखता है और स्वयं को 
निर्दोष सिद्ध करने का प्रयत्न करता है, निन्‍्दा में रस लेता है और प्रशंसा में 
पीड़ा का अनुभव करता है। पर्वत पर खड़े व्यक्ति को नीचे खड़ा व्यक्ति छोटा 
ही दिखता है। 
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अहड्रार जैसा भ्रम और अज्ञान दूसरा नहीं होता। बीज के चारों तरफ 
अहड्जार की खोल लगी है जिससे बीच पनप नहीं पाता। स्वाभिमान की सीमा 
में अहड्डार ठीक कहा जा सकता है पर उससे आगे बढ़कर अभिमान को प्रशस्त 
नहीं कहा जा सकता मृत्यु के पूर्व वह निश्चित रूप से टूटना चाहिए। 


मात्र जिज्ञासु रहना अहड्डारिता को बढ़ावा देना है। उसमें जब तक 
मुमुक्ष॒वृत्ति जाग्रत नहीं होगी रूपान्तरित होने की स्थिति में वह नहीं आ 
सकता। साधक के लिए जिज्ञासु के साथ-साथ मुमुक्षु भी होना चाहिए। 
जिज्ञासा एक दर्शन है, मुमुक्षा एक धर्म है। जिज्ञासा से अहड्जार मजबूत होता 
है और मुमुक्षा से वह अहड्डार पिघलता है। मुमुक्षु आत्माज्ञान से पदार्थों को 
जानता है, दर्शन से श्रद्धानू करता है और आचरण से कर्मो के आवरण को दूर 
करता है। 


अहड्डारी लोकेषणा के पीछे दौड़ता रहता है, मान का पोषण करता है और 
दूसरे को काटने में आनन्द लेता है। शेषनाग में मान नहीं होता पर बिच्छू 
स्वल्प जहर होने पर भी अहंकारवश डंक ऊपर उठाये घूमता रहता है। वह 
घनघोर हिंसक भी होता है। उसमें प्रतिक्रिया और प्रतिशोध की आग सुलगती 
रहती है। उसकी मानसिकता कठोरता में जीती रहती है। उसकी यह कठोरता 
कभी शैल के समान रहती है, कभी अस्थि जैसी रहती है, कभी काष्ठ के 
समान होती है तो कभी लता जैसी भी दिखती है। यह उसकी कठोरता का 
क्रम है। इस कठोरता को अहड्डारी जीवित रखना चाहता है। क्रोधी क्रोध 
निमित्तक पदार्थ को नष्ट करना चाहता है, पर मानी उसे सम्भाल कर रखना 
चाहता है। 


अहड्डार से मुक्त होने के उपाय :- इस आत्मघाती अहड्डार को समाप्त करने 
के लिए धर्म ही एक सच्चा शरण है। क्षान्ति, मृदुता, ऋजुता और आत्मालोचन 
उसके द्वार हैं। देहादि में एकत्व बुद्धि छोड़़र, समता भरा आचरण उसका 
एक सुनियोजित महापथ है, जिस पर चलकर अहड्जार से मुक्त हो सकता है। 
ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप और उपचार (पञ्च परमेष्ठी वंदन) रूप विनय का 
आचरण उसे रूपान्तरित कर सकता है। 


अनेकान्त-57/-2 89 


अहड्डार से ग्रस्त व्यक्ति किसी को गुरु मानने के लिए तैयार नहीं होता, 
जिससे न वह कुछ विशेष सीख पाता है और न उसमें विनय ही जाग्रत हो 
पाता है। शिष्य भाव के बिना सीखना सम्भव नहीं होता। गुरजिर्यक ने अपने 
शिष्य आर्स्पस्की को एक कोरा कागज लिखने के लिए दिया परीक्षा करने की 
दृष्टि से, पर उसने उसे कोरा ही वापिस कर दिया। अहड्डार का विसर्जन और 
ज्ञानार्जन की आकांक्षा कागज को वापिस करने के पीछे एक दृष्टि थी। 


मार्दव-धर्म का परिपालन करने के लिए कषायों पर विजय प्राप्त करना 
जरूरी हो जाता है। शान्तिनाथ नाम हो और वह व्यक्ति घनघोर अशान्त और 
क्रोधी प्रकृति का हो तो नाम के साथ सामञ्जस्य कैसे हो सकता है? अतः 
कषायों के परिणाम पर चिन्तन करते हुए मृदुता लानी चाहिए। 


बिना भेदभाव के आदर देना विनय कहलाता है। जीसस ने जुदास को 
सम्मान दिया, जबकि वह शत्रुओं से मिला हुआ था। महावीर ने गोशालक को 
सम्मान दिया, जबकि गोशालक महावीर का घनघोर विरोधी था। विरोधियों के 
साथ भी मित्रवत्‌ व्यवहार करना आर्जव-धर्म है। 


मान उबलता दूध जैसा है जिसे ठण्डा होने पर ही पिया जा सकता है। 
उसे या तो चूल्हें से उतार कर नीचे रख दीजिए या ईंधन को बुझा दीजिए 
इसी तरह मान के कारणों को दूर कर आत्मचिन्तन किया जाना चाहिए 


मान को जीतने का एक यह भी उपाय है कि साधक माध्यस्थ वृत्ति धारण 
कर विपरीत परिस्थितियों में मौन हो जाये। द्वीपायन ऋषि एक अच्छे साधक 
थे। वे जहां तपस्या कर रहे थे, वहां यादव लोग शराब पीकर मस्ती कर रहे 
थे। उन्होंने दीपायन को भला-बुरा कहा। साधक के कान में ये शब्द पहुँचे, 
जिसे वे सहन नहीं कर पाये और अपनी उग्र तपस्या के बल पर द्वीपायन ने 
द्वारिका जला कर राख कर दी। यदि उन्होंने अपशब्दों की उपेक्षा की होती तो 
इतना बड़ा हादसा नहीं होता। 


.मृदुता के उदाहरण :- मार्दव-धर्म के सन्दर्भ में अनेक उदाहरण और भी दिये 
जा सकते हैं, जिनमें कतिपय उद्धृत कर रहा हूँ ताकि उसकी प्रकृति को 


न््ण्ग 


अनेकान्त-57/-9 


समझा जा सके और अहड्डार के दुष्परिणामों से बचा जा सके। 


सुदर्शन ने अर्जुनमाली को विनम्रता से जीता। 


वर्णी जी ने आत्मकथा में एक घटना का उल्लेख किया है कि किसी सेठ 
ने स्वयं मन्दिर बनवाया पर उसका कलश समाज से चढ़वाया ताकि 
मन्दिर बनवाने का अभिमान उसे या उसके परिवार को न आ जाये। 


अहड्डार एक प्रतिक्रिया से भरा जीवन होता है। असमर्थ व्यक्ति घर 
बनाता है और समर्थ बलशाली व्यक्ति उस घर को तोड़ देता है- 
असमर्थो ग्ृहारम्भे समर्थो गृहभंजने। बन्दर वटेर का घोसेला उखाड़कर 
यही करता है। 

भरत-बाहुबली का युद्ध मान कषाय का जीता जागता उदाहरण है। 
कहा जाता है कि भरत पट्ृशिला पर लिखे हुए किसी नाम को मिटाकर 
ही अपना नाम लिख सके। अहड्डारी यही करता है। वह दूसरे अस्तित्व 
को मटियामेट कर अपने अस्तित्व पर मुहर लगाना चाहता है। 


अहड्डारी जब शक्तिहीन हो जाता है तो उसे कोई नहीं पूछता। 
नेपोलियन जैसे सम्राट को आखिर घसियारन के लिए रास्ता देना ही 
पड़ा। 


ज्ञानी और बौद्धिक में अन्तर है। प्राचीन काल में ज्ञानी को पण्डित भी 
कहा जाता था, जो स्वानुभूति और सम्यक्‌ आचरण में पला था। पर 
आज बौद्धिक व्यक्ति ही पण्डित कहा जाता है। वह इतनी अन्तर्दृष्टि 
सम्पन्न होता है कि विनम्रतापूर्वक अपने अज्ञान को स्वीकार लेता है, 
ध्यानी होता है, जागरूक होता है। भगवान्‌ महावीर परमज्ञानी थे। 
उन्होंने इन्द्रभूति के अहं को बड़े ही सहज ढंग से निरस्त किया और उसे 
अपना अनन्य शिष्य बना लिया। विद्वान्‌ ज्ञानी को परास्त नहीं कर 
सकता, बल्कि उससे सीख सकता है। उपाध्याय यशोविजय जी द्वारा 
आनन्दघन को प्रणाम करना यही अभिव्यक्त करता है। 


देवी ने सुकरात को सबसे बड़ा ज्ञानी माना पर सुकरात ने इसे स्वीकार 
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नहीं किया, बल्कि यह कहा कि उसे मालूम है वह कितना अज्ञानी है। 
ज्ञानी को अज्ञानता का आभास हो जाना चाहिए। यही उसकी 
निरहड्डाखृत्ति और मार्दवता है। 


बोलने में इतना माधुर्य हो कि श्रोता को कटुता का आभास न हो। 
अक्ष्णा काणः' कहकर व्यंग बाण नहीं चलाना चाहिए। “शुष्को वृक्षः 
तिष्ठत्यग्रे” उदाहरण के सन्दर्भ में लोग जानते ही है। 


इस प्रकार मार्दव-धर्म आत्मा की वह सरलता और मृदुता है जिसमें किसी 


भी प्रकार का अहड्डार न हो। आत्मसाधना ही उसका जीवन हो और आलोचना 
और प्रायश्चित्त से उसका मन-मार्जन हो रहा हो। साम्यभाव, परमार्थ का 
पुरुषार्थ, मोह-राग-द्वेष से विमुक्ति आदि गुण विनम्रता को जन्म देते हैं, यही 
मार्दव है। 


सन्दर्भ 


कुलरूवजादिबुद्धिसु तवसुदसीलेसु गारवं किचि। 

जो णवि कुव्वदि समणो मद्दवधम्म हवे तस्स। बा अणु 72, स सि. 9.6, 

पृ 42, रा वा 9-63, पृ 595, चा सा, पृ. 6] 

उत्तमणाणपहाणो उत्तमतवयरणकरणसीलो वि। 

अप्पाणं जो हीलदि मददूवयणं भवे तस्स।। -का अनु0, 395, भ. आ , 427-490 
जात्वादिमदावेशादभिमानाभावो मार्दवम्‌। स. सि, 96 

मार्दव मानोदयनिरोध:। औप. अभय. वृ. 6, पृ 53 

महवव॑ नाम जाइकुलादीहीणस्स अपरिभयसीलत्तण...... .. माणस्स उदिन्नस्स 

निरोहो उदयपत्तस्स विफलीकरण। दशवै चू., पृ. 8 


-तुकाराम चाल, सदर, 
नागपुर-44000] 


पद्मपुराण के विविध संस्करण एवं पं. पन्‍नालाल जी 
साहित्याचार्य की सम्पादन कला का वैशिष्ट्य 


- डॉ. जय कुमार जैन 


अद्यावधि उपलब्ध संस्कृत जैन पुराणों में रविषेणाचार्यकृत पद्मपुराण 
सर्वाधिक प्राचीन है। सात महाधिकारों, 23 पर्वो में विभक्त 8000 श्लोक 
प्रमाण यह ग्रन्थ भगवान्‌ महावीर के निर्वाण के 203% वर्ष बीत जाने पर 
लिखा गया था।' इस आधार पर यह 676 ई. के मई माह में विरचित सिद्ध 
होता है। जैन परम्परा में दाशरार्थ राम पद्म नाम से भी उल्लिखित हुए हैं तथा 
उनका यह नाम बहुप्रसिद्ध रहा है। अतः पद्मपुराण से आशय रामकधाविषयक 
पुराण है। 'पुरातनं पुराणं स्यात्‌'” आचार्य जिनसेन जी के इस उल्लेख के 
अनुसार प्राचीन आख्यानों का नाम पुराण है। 


श्री रविषेणाचार्यकृत पद्मपुराण को पुरानी हिन्दी के गद्य में सर्वप्रथम 
प्रस्तुत करने का गौरव बसवा (राजस्थान) निवासी पण्डित दौलतराम जी 
कासलीवाल को मिला। यह जैन जगत में पद्मपुराण की भाषावचनिका के नाम 
से प्रसिद्ध है। यह जयपुर के आसपास की तत्कालीन लोक बोली ढूँढारी में 
लिखी गई है। दौलतराम जी अठारहवीं शताब्दी के विद्वान्‌ हैं तथा उन्हें हिन्दी 
में गद्यविधा का जनक माना जा सकता है। क्योंकि इसके पूर्व गद्य में हिन्दी 
का कोई व्यवस्थित रूप नहीं मिलता है। श्री दौलतराम जी का पद्मपुराण 
यद्यपि रविषेणाचार्यकृत पद्मपुराण का यथावत्‌ अनुवाद नहीं है, तथापि उसमें 
किसी घटनाक्रम को छोड़ा नहीं गया है। भले ही उन्होंने उसे आकर्षक बनाकर 
अपने भावों में प्रस्तुत किया हो। इसकी भाषा एकदम प्रवाहमयी एवं' 
सहजग्राहय है। एक उदाहरण देखें-“हे सेनापति! तू मेरे वचन रामसूँ कहियो 
कि मेरे त्याग का विषाद आप न करणा, परम धीर्यकूँ अवलम्बन कर सदा प्रजा 
की रक्षा करियो। जैसे पिता पुत्र की रक्षा करे। आप महान्यायवंत हौ अर 
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समस्त प्रजा के पारगामी हौ। राजादूँ प्रजा ही आनन्द का कारण है। राजा वही 
जाहि प्रजा शरद के पूनों के चन्द्रमा की न्‍याई चाहे।” यह ग्रन्थ पद्मपुराण 
भाषावचनिका नाम से सर्वप्रथम कलकत्ता से प्रकाशित हुआ था, जो पत्राकार 
था तथा मन्दिर-मन्दिर में इसी की वचनिका होती थी। बाद में यह 
पुस्तकाकार रूप में लोहारिया (राजस्थान) से श्री भारतवर्षीय अनेकान्त विद्धत्‌ 
परिषद्‌ द्वारा भी प्रकाशित किया गया है। 


सन्‌ 928-929 में रविषेणाचार्यकृत पद्मपुराण का एक संस्करण पद्मचरित 
नाम से बिना हिन्दी अनुवाद के मात्र संस्कृत में माणिक चन्द्र दिगम्बर जैन 
ग्रन्थमाला मुम्बई से प्रकाशित हुआ है। इसके सम्पादक श्री पं. दरबारीलाल 
न्यायतीर्थ हैं तथा इस पर श्री पं. नाथूराम प्रेमी की भूमिका है। यह तीन भागों 
में प्रकाशित है। यद्यपि इसके सम्पादन में बहुत सावधानी नहीं बरती गई है 
तथा कदाचित्‌ एक ही हस्तप्रति का उपयोग किया गया है तथापि श्री पं. 
पन्‍नालाल जी साहित्याचार्य का संस्करण का मूल आधार यही संस्करण प्रतीत 
होता है। मुम्बई के इस संस्करण के आधार पर श्री पं. लालाराम जी ने 
सर्वप्रथम पूरा हिन्दी अनुवाद किया तथा उसे प्रकाशित कराया। मूल संस्कृत 
पाठ में पाठान्तरों का समीचीन उपयोग न हो पाने से भले ही कहीं-कहीं 
अनुवाद पूरी तरह संगत सा नही लगता है किन्तु पं. पन्‍नालाल जी कृत हिन्दी 
अनुवाद का मूल आश्रय इसी अनुवाद को कहा जाना चाहिए। पं. लालाराम 
जी ने 00 से अधिक ग्रन्थों का हिन्दी अनुवाद किया था। 4 जनवरी 962 
को 76 वर्ष की आयु में आदरणीय पं. जी ने अपना नश्वर शरीर त्याग दिया 
था।* पं. जी सा. के अनेक अनुवाद आज भी उनके फिरोजाबाद के गोपालनगर 
स्थित गृह में पौत्रों के पास अप्रकाशित पड़े हैं। विद्वानों की इस ओर 
दत्तावधानता आवश्यक है। 

पद्मपुराण का चौथा संस्करण श्री पं. पन्‍नालाल जी साहित्याचार्यकृत हिन्दी 
अनुवाद के साथ भारतीय ज्ञानपीठ काशी से तीन भागों में 958-959 ई. में 
प्रथम बार प्रकाशित हुआ था, जिसकी द्वितीय आवृत्ति भारतीय ज्ञानपीठ नई 
दिल्ली से 2002 एवं 2003 ई. में प्रकाशित हुई है। पूर्ववर्ती संस्करणों के साथ 


94 अनेकान्त-57/-2 


हस्तलिखित प्रतियों का समीचीन एवं व्यवस्थित उपयोग करने के कारण यह 
संस्करण अधिक प्रचलित है। इसका प्रकाशन, मुद्रण आदि में किया गया 
परिश्रम भी श्लाध्य है। 


ज्ञानपीठ संस्करण में पं. पन्‍नालाल जी की सम्पादन-कला का वैशिष्ट्य 


श्री पं. पन्‍नालाल जी साहित्याचार्य सागर का जैन साहित्य के विकास में 
महनीय अवदान है। उन्होंने संस्कृत भाषा में अनेक मौलिक ग्रन्थों की रचना 
की तथा प्राचीन जैन साहित्य के पुराणों, काव्यो आदि का सम्पादन एवं 
अनुवाद किया। यद्यपि उनके समक्ष श्री पं. लालाराम जी शास्त्री कृत हिन्दी 
अनुवाद प्रायः उपलब्ध थे, अतः अनुवाद में उन्हें उनकी पर्याप्त सहायता 
मिली। परन्तु अधुनातन सम्पादन कला की तकनीक का उपयोग जैन पुराणों 
एवं काव्यों आदि के सम्पादन में उन्होंने अत्यन्त सावधानीपूर्वक किया है तथा 
इसमें उन्हें सफलता भी प्राप्त हुई है। पद्मपुराण के परिप्रेक्ष्य में उनकी सम्पादन 
कला को बिन्दुवार इस प्रकार देखा जा सकता है। 


(क) हस्तलिखित प्रतियों का उपयोग -- श्री पं. पन्‍नालाल जी ने पं. 
दरबारीलाल न्यायतीर्थ द्वारा सम्पादित/संशोधित तथा भा. दि. जैन ग्रन्थमाला 
मुम्बई द्वारा प्रकाशित पद्मचरित नाम से प्रकाशित पद्मपुराण के संस्करण के 
संशोधन के लिए निम्नलिखित हस्तप्रतियों का प्रयोग किया है- 


(0) श्री पं. परमानन्द शास्त्री द्वारा प्राप्त दिगम्बर जैन सरस्वती भवन धर्मपुरा 
की पौष कृष्णा सप्तमी बुधवार वि. सं. 775 (78 ई.) की प्रति, जिसे 
भुसावर निवासी श्री मानसिंह पुत्र श्री सुखानन्द ने लिखी थी। इसका 
सांकेतिक नाम “क' रखा है। 

(2?) श्री पं. परमानन्द शास्त्री द्वारा प्राप्त दिगम्बर जैन सरस्वती भवन 
पंचायती मन्दिर मस्जिद खजूर की प्रति, जिसका सांकेतिक नाम ख! 
है तथा जिसके प्रारंभिक दो श्लोकों पर संस्कृत टीका भी है। इस पर 
लेखन समयादि अंकित नही है। 

(3) श्री पं. चैनसुखदास जी के सौजन्य से प्राप्त श्री दि. जैन अतिशय क्षेत्र 


अनेकान्त-57/-2 % 


श्री महावीर जी वाली प्रति, जो अत्यन्त प्राचीन जान पड़ती है किन्तु इस 
पर लेखन समयादि का अंकन नही है। पं. जी की संभावना है कि इस 
प्रति के अन्त का एक पत्र गुम हो गया है, अन्यथा उसमें लिपि संवत्‌ 
वगैरह का उल्लेख मिल जाता। इस प्रति का सांकेतिक नाम “'ज' दिया 
गया है। 


(4) यह प्रति पं. धन्‍नालाल ऋषभचन्द्र रामचन्द्र बम्बई की है। यह प्रायः 
शुद्ध है तथा इसका सर्वाधिक उपयोग किया गया है। इस प्रति का 
सांकेतिक नाम “ब” रखा गया है। 


(5) पंचम प्रति श्री पं. परमानन्द शास्त्री के सौजन्य से प्राप्त श्री दि. जैन 
सरस्वती भण्डार धर्मपुरा दिल्‍ली की है, जिस पर लेखन काल पौष कृष्णा 
पंचमी रविवार वि. सं. 894 है तथा यह लश्कर में लिखी गई थी। 


उक्त पाँच हस्तप्रतियों के अतिरिक्त पण्डित जी ने सन्देह बने रहने पर श्री 
पं. के. भुजबली शास्त्री से मूडवद्री की ताड़पत्रीय प्रति से भी मिलान कराके 
पद्मपुराण का सम्पादन किया है। परिणाम स्वरूप प्रायः सम्पादन का पाठ 
शुद्ध-निर्धारित हो गया है। कुछ स्थल अनुपलब्ध बने रहने से पूर्ण नही किये 
जा सके हैं। यथा प्रथम पर्व के 69वें श्लोक का उत्तरार्द्ध पूरा नही किया जा 
सका है।' हालँकि उसके रहने या न रहने से प्रवाह में कोई अन्तर नहीं आता है। 


(ख) अनुसंधानपूर्ण मूलपाठ -- आदरणीय पं. जी ने मूलपाठ के निर्धरिण में 
परम्परा, युक्ति एवं अनुभव का प्रयोग किया है। प्रथम पर्व के 4-42 वें श्लोक 
का अनुवाद करते समय पं. जी ने 'प्रभवं क्रमतः कीर्ति ततोषनुत्तरवाग्मिनम्‌” 
में अनूत्तरवाग्मिनम्‌ (अनु + उत्तरवाग्मिनम) पाठ की कल्पना की है तथा उन्होंने 
इस प्रकार अर्थ किया है-'फिर प्रभव को प्राप्त हुआ, फिर कीर्तिधर आचार्य 
को प्राप्त हुआ। उनके अनन्तर उत्तरवाग्मी मुनि को प्राप्त हुआ !' परन्तु जब 
डॉ. ए. एन. उपाध्ये ने पं. जी का ध्यान आकृष्ट किया तथा कीर्तिधर का 
विशेषण अन्यत्र भी अनुत्तरवाग्मी प्रयुक्त होने की बात बताई तो पण्डित जी 
ने उसे स्वीकार कर लिया। “अनुत्तरवाग्मिनम्‌” पाठ सभी प्रतियों में समान रूप 
से उपलब्ध है। अतः अन्य पाठ की संभावना वास्तव में पण्डित जी का 
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अपार्थप्रंयास था। 


(ग) कठिन शब्दों के टिप्पण तथा यथावश्यक कोष निर्देश - पं. जी सा. 
ने कठिन शब्दों के स्पष्टीकरण के लिए टिप्पण प्रति का तो उपयोग किया ही 
है, साथ ही यथावश्यक अन्य स्थलों पर भी टिप्पण देकर कठिन शब्दों का अर्थ 
स्पष्ट कर दिया है तथा अपने अनुवाद की समीचीनता में उसे हेतु रूप में 
उपन्यस्त किया है। जहाँ आवश्यक समझा वहाँ कोष का भी निर्देश किया है। 
यथा वासुपूज्य भगवान्‌ के लिए प्रयुक्त वसुपूज्य विशेषण का अर्थ कुबेर द्वारा 
पूज्य” करके 'वसुर्मयूरवाग्निधनाधिपेषु इति कोष: टिप्पण में वसु का अर्थ 
धनाधिप (कुबेर) मानने में कोषकारों की मान्यता को उद्धृत कर दिया है। 


(ध) छन्दों का निर्देश - पण्डित जी सा. ने पद्मपुराण में प्रयुक्त सभी एन्‍्दों 
का प्रायः निर्देश कर दिया है। किन्तु कुछ छन्दों को अप्रचलित तथा 
वृत्तरत्नाकर में उपलब्ध न होने के कारण प्रश्नवाचक चिन्ह लगाकर छोड़ 
दिया है। इस प्रसंग में 28वें पर्व के 470-79, 8-482 ये १ श्लोक 
हैं। इनमें से एक श्लोक यहाँ द्रष्टव्य है- 


इति जीवविशुद्धिदानदक्षं 

परितः शास्त्रामिदं नितान्तरम्यम्‌। 
सकले भुवने रविप्रकाशं 
स्थितमुद्योतितसर्ववस्तुसिद्धम्‌ ।। 


इसके विषम अर्थात्‌ प्रथम एवं तृतीय पादों में दो सगण, एक जगण तथा 
अन्त में दो गुरु हैं तथा सम अर्थात्‌ द्वितीय एवं चतुर्थ पादों में सगण, भगण, 
रगण और यगण है। यह एक अर्द्धसमवृत्त है और हन्दोमंजरी में इसे 
कालभारिणी तथा छन्दोष्नुशासन में मालभारणी छन्‍्द कहा गया है। यथा- 


विषमे ससजा यदि गुरू भवेत्‌ 
सभरा येन तु कालभारिणीयम्‌ |” 
एवं 

ससज्णगा स्मर्या मालभारणी ।* 
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जैन ग्रन्थों में इस छन्‍्द का अन्यत्र भी प्रयोग हुआ है। वादिराजसूरिकृत 
पार्श्वनाथचरित के पञज्चम सर्ग के 0 श्लोकों में तथा षष्ठ सर्ग के 
5,9,84,06,6 इन पॉच श्लोकों में इस छन्द का प्रयोग हुआ है। इस छन्द 
में वियोगिनी छन्‍द के समपादों में एक गुरू और बढ़ जाता है। 


(ड.) प्रस्तावना - किसी ग्रन्थ की प्रस्तावना भवन की नींव के समान होती 
है। पं. जी ने पद्मपुराण की प्रस्तावना में आधार प्रतियों के परिचय के साथ 
रामकथा की विभिन्‍न धाराओं का संक्षिप्त उल्लेख करके जैन रामकथा के 
वैविध्य का निरूपण कर दिया है तथा पद्मचरित एवं आचार्य रविषेण का 
परिचय भी प्रस्तुत कर दिया है। अतः प्रस्तुत संस्करण पूर्णतया उपयोगी बन 
गया है। हाँ कहीं-कहीं प्रस्तावना की भाषा चिन्त्य है। यथा-'भारतीय 
ज्ञानपीठ के संचालकों को मेरी यह बात पसन्द पड़ गयी।! '" 


(च) परिशिष्ट - परिशिष्ट में श्लोकानुक्रमाणिका का होना शोधार्थियों को यह 
विशेष लाभदायक हो गया है। यदि हरिवंशपुराणादि ग्रन्थों की तरह शब्दानुक्रमाणिका 
देकर पारिभाषिक शब्दों के अर्थ भी स्पष्ट कर दिये जाते तो यह ग्रन्थ और अधिक 
उपयोगी बन सकता था। क्योंकि जैन दर्शन के अनभ्यस्त पाठकों के लिए पुदुगल, 
गुप्ति, समिति, निदान आदि शब्दों का अर्थ समझना आपाततः दुरूह है तथा अनुवाद 
में इसका स्पष्टीकरण संभव भी नही है। 


(छ) हिन्दी अनुवाद - पद्मपुराण का पं. पन्‍नालालजीकृत हिन्दी अनुवाद 
सहदय-संवेद्य श्लोकार्थ है, जो श्लोकों के धर्य को प्रकट करने में समर्थ है। 
पं. जी ने ग्यारहवें पर्व के तीन-चार दार्शनिक श्लोकों का अर्थ करने में श्री पं. 
फूलचन्द्र शास्त्री की सहायता ली थी। इसका उन्होंने सादर उल्लेख किया है। 
!॥ अनुवाद की रोचकता पाठकों को लगातार पढ़ने की इच्छा उत्पन्न करती तो 
असंस्कृत भी इसका आनन्द ले पाते। 


संक्षेप में पद्मपुरुण का यह संस्करण विद्दान्‌ मनीषियों, शोधार्थियों तथा 
स्वाध्यायप्रेमियों समी की आवश्यकता के अनुरूप है। नयनाभिरामता से 
संग्राठकों के योग्य भी है। 
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सन्दर्भ 


द्विशताभ्यधिके समासहस्रे समतीतेऊर्द्धचतुर्थवर्षयुक्ते । 
जिनभास्करवर्द्धमानसिद्धेश्चरित पद्ममुनेरिदं निबद्धम्‌।। 
- पद्मपुराण, 28/89 


आदिपुराण - जिनसेनाचार्य, /2 


द्र प्रेरणा, बाबू जयकुमार जैन स्मृति ग्रन्थ में श्री ब्रजकिशोर जैन द्वारा लिखित 
'फिरोजाबाद के जैन विद्वान! आलेख 


'सताप विजयार्द्धाद्रेगममन रावणस्य च। 


पद्मपुराण, 7/69 
पद्मयपुराण, /42 का पूर्वार्द्ध 

पद्मपुराण, 23/8] 

छन्दोमजरी, $/9 

छन्दोषनुशासन, 3/7 

द्र. पार्श्वनाथचरित का समीक्षात्मक अध्ययन, पृ 97-98 

पद्मपुराण, प्रस्तावना पृ. 39 अनुच्छेद ॥ पक्ति |४ 


. वही, अन्तिम अनुच्छेद 


अध्यक्ष - संस्कृत विभाग 
एस. डी. कालेज, मुजफ्फरनगर (उ. प्र.) 


जो बोलने के समय स्थादवादी, श्रद्धाकाल में 
अनेकान्तदर्शी, आचरण की भूमिका में चरित्रनिष्ठ, 
प्रवृत्तिकाल में ज्ञानी, निवृत्तिकाल में ध्यानी, 


बाहूय के प्रति कर्मयोगी और अन्तर के प्रति तपस्वी हैं, 
वह नानारूपधर भगवान्‌ वर्द्धमान हमारे लिए शरण हों। 





सराग ओर वीतराग सम्यग्दर्शन 
- डॉ. रमेश चन्द जैन 


सम्यग्दर्शन दो प्रकार का है- सराग सम्यग्दर्शन और वीतराग सम्यग्दर्शन। 
प्रशम, संवेग, अनुकम्पा और आस्तिक्य आदि की अभिव्यक्ति लक्षण वाला 
सराग सम्यग्दर्शन है और आत्मा की विशुद्धि मात्र वीतराग सम्यग्दर्शन है।' 


प्रशम- पज्चेन्द्रियों के विषय में और असंख्यात लोक प्रमाण क्रोधादिक 
भावों में स्वभाव से मन का शिथिल होना प्रशम भाव है अथवा उसी समय 
अपराध करने वाले जीवों के विषय में कभी भी उनके करने आदि की प्रयोजन 
बुद्धि का नहीं होना प्रशम भाव है। इस प्रशमभाव के होने में अनन्तानुबन्धियों 
का उदयाभाव और शेष कषायों का अंश रूप में मन्दोदय कारण है। यद्यपि 
प्रशम भाव से युक्त सम्यग्दृष्टि जीव दैव वश बिना इच्छा के आरम्भ आदि 
क्रिया करता है, तथापि अन्तरब में शुद्धता होने से वह क्रिया उसके नाश का 
कारण नहीं हो सकती। सम्यक्त्व के साथ अविनाभाव सम्बन्ध रखने वाला जो 
प्रशम भाव है, वह परमगुण है और सम्यक्त्व के अभाव में जो प्रशमगुण होता 
है, वह प्रशमाभास है।* 


संवेग- धर्म और धर्म के फल में आत्मा का परम उत्साह होना या समान 
धर्म वालों में अनुराग का होना या परमेष्ठियों में प्रीति का होना संवेग है। 
सम्यक्त्व मात्र या शुद्ध आत्मा का अनुभव ही धर्म है और अतीन्द्रिय, अविनाशी 
क्षायिक सुख ही उसका फल है। समान धर्म वालों में और पाँच परमेष्ठियों में 
जो अनुराग हो वह उनके गुणों में अनुरागवृद्धि से ही होना चाहिए। किन्तु जो 
समान धर्म वालों या पॉच परमेष्ठियों के गुणों से रहित है उनमें इन समान होने 
की लिप्सा के बिना भी अनुराग नहीं होना चाहिए। प्रकृत में अनुराग शब्द का 
अर्थ अभिलाषा नहीं कहा गया है किन्तु अधर्म और अधर्म के फल से निवृत्त 
होकर जो शेष रहता है, वही अनुराग शब्द का अर्थ है अथवा जिस समय 
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अनुराग शब्द का अर्थ विधिरूप से कहा गया है, उस समय उसका अर्थ प्राप्ति 
और उपलब्धि होता है; क्योंकि अनुराग, प्राप्ति और उपलब्धि ये तीनों शब्द 
एकार्थवाचक हैं। ऐसी आशंका नहीं करनी चाहिए कि अभिलाषा केवल भोगों 
में ही निबद्ध मानी गई है, किन्तु जैसे भोगों की अभिलाषा निषिद्ध है, वैसे ही 
शुद्धोपलब्धि की अभिलाषा भी निषिद्ध मानी गयी है। वास्तव में जितनी भी 
अभिलाषा है, वह सब सम्यग्दर्शन के अभाव में होती है, इसलिए वह 
अज्ञानरूप ही है; क्योंकि जिसे तत्त्वार्थ की प्राप्ति नहीं हुई है, वही प्राप्ति करना 
चाहता है। जिसने प्राप्त कर लिया है, वह प्राप्ति की अभिलाषा से रहित है। 
वास्तव में जितनी भी अभिलाषायें हैं, वे सब केवल मिथ्याकर्म के उदय से 
होती हैं, इसलिए मिथ्या ही हैं; क्‍योंकि हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि कोई भी 
अभिलाषा अपनी अभीष्ट क्रिया की सिद्धि कराने में समर्थ नहीं है। उदाहरणार्थ 
कहीं पर अभिलाषा के होने पर भी कारण सामग्री के मिल जाने से इष्टसिद्धि 
हो जाती है। यद्यपि सम्पूर्ण जगत्‌ यश, लक्ष्मी, पुण्य और मित्र आदि की चाह 
करता है तथापि पुण्योदय के बिना केवल चाह मात्र से उनकी प्राप्ति नहीं 
होती । इसी प्रकार सम्पूर्ण जगत्‌ जरा, मृत्यु और दरिद्रता की चाह नहीं करता 
है, तथापि यदि जीव के अशुभ का उदय है तो राग के बिना भी जबरदस्ती 
उनका संयोग हो जाता है। संवेग विधिरूप होता है और निर्वेद निषेधरूप होता 
है। विवक्षा वश ही ये दो हैं। वास्तव में इन दोनों में कोई भेद नहीं है। सब 
प्रकार की अभिलाषाओं का त्याग ही निर्वेद है; क्योंकि इसका यही लक्षण है। 
अथवा वह निर्वेद संवेग रूप धर्म प्राप्त होता है; क्योंकि जो अभिलाषा सहित 
है, उसके संवेग धर्म नहीं हो सकता। यदि क्रियामात्र को धर्म कहा जाय तो 
भी बात नहीं है; क्योंकि मिथ्यादृष्टि के निरन्तर रागादि पाए जाते हैं इसलिए 
वास्तव में वह अधर्म ही है। वह राग रहित कभी भी नहीं हो सकता और 
सम्यग्दृष्टि जीव निरन्तर रागरहित होता है अथवा उसके सदाकाल राग नहीं 
पाया जाता।! 


अनुकम्पा- जो भूखे, प्यासे अथवा अन्य प्रकार से दुःखी प्राणी को 
देखकर स्वयं दुःखित हृदय होता हुआ दयापूर्वक उसे अपनाता है, उसका दुःख 
दूर करने का प्रयलल करता है, उसके अनुकम्पा होती है।* अनुकम्पा का अर्थ 
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कृपा है या सब जीवों पर अनुग्रह करना अनुकम्पा है अथवा मैत्रीभाव का नाम 
अनुकम्पा है। माध्यस्थ्य भाव का नाम अनुकम्पा है या शन्नुता त्याग कर देने 
से शल्यहित हो जाना अनुकम्पा है। इसका कारण केवल दर्शनमोहनीय का 
अनुदय है; क्योंकि मिथ्याज्ञान के बिना किसी जीव में वैरभाव नहीं होता है। 
पर के निमित्त से अपने लिए या अपने निमित्त से अन्य प्राणियों के लिए थोड़े 
भी सुख दुःखादि या मरण और जीवन की चाह कला भिथ्याज्ञान है और 
जिसके यह अज्ञान होता है, वही मिथ्यादृष्टि है और वह शल्य वाला है। वह 
अज्ञानवश दूसरे को मारना चाहता है, पर मार नहीं सकता। सब प्राणियों में 
जो समभाव धारण किया जाता है, वह परानुकम्पा है और काँटे के समान शल्य 
का त्याग कर देना वास्तव में स्वानुकम्पा है। रागादि अशुद्ध भावों के सदभाव 
में बंध ही होता है और उनके अभाव में बन्ध नहीं होता, इसीलिए अपने ऊपर 
ऐसी कृपा करनी चाहिए, जिससे रागदि भाव न हो।* 


किसी वृषादि दुःख से पीड़ित प्राणी को देखकर करुणा के कारण उसका 
प्रतीकार करने की इच्छा से चित्त में आकुलता होना, वह अज्ञानी की अनुकम्पा 
है। ज्ञानी की अनुकम्पा तो निचली भूमिका में विहरते हुए (स्वयं निचले 
गुणस्थानों में वर्तता हो तब) जन्मार्णव में निमग्न जगतू के अवलोकन से 
(अर्थात्‌ संसार महासागर में डूबे हुए जगत्‌ को देखने से) मन में किउिचित खेद 
होना, वह है। 


आचार्य जयसेन का कहना है कि तीव्र तृषा, तीव्र क्षुधा, तीव्र रोग आदि 
से पीड़ित प्राणी को देखकर अज्ञानी जीव 'किसी भी प्रकार मैं इसका प्रतीकार 
करूँ' इस प्रकार व्याकुल होकर अनुकम्पा करता है, ज्ञानी तो स्वात्मभावना को 
प्राप्त करता हुआ (अर्थात्‌ निजात्मा को अनुभव की उपलब्धि न होती हो तब) 
संक्लेश के परित्याग द्वारा (अशुभ भाव को छोड़कर) यथासम्भव प्रतीकार 
करता है तथा उसे दुःखी देखकर विशेष संवेग और वैराग्य भावना करता है।” 


आस्तिक्य - स्वतः सिद्ध तत्त्वों के सदूभाव में निश्चय भाव रखना तथा 
धर्म, धर्म के हेतु और धर्म के फल में आत्मा की अस्ति आदि बुद्धि का होना 
आस्तिक्य है। जो स्वतः सिद्ध है, अमूर्त है और चेतन है, वह आत्मा है। 
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इसका दूसरा नाम जीव है तथा इसके सिवाय जितना भी पदार्थ है, वह सब 
अजीव है। आत्मा अनादि काल से कार्माण वर्गणा रूप कर्मो से बंँधा हुआ है 
और अपने को उन्हीं का कर्त्ता व भोक्ता मान रहा है। जब इनका क्षय कर 
देता है, तब मुक्त हो जाता है। उस संसारी जीव के पुण्य; पाप, इनका कारण, 
इनका फल और आम्रव सदैव बने रहते हैं। इस प्रकार पर्यायार्थिक नय की 
अपेक्षा बन्ध भी है और मोक्ष भी है और उसका फल भी है। शुद्ध नय की 
अपेक्षा सभी जीव सदा शुद्ध हैं। उनमें एक जीव ही ऐसा है, जो स्वसंवेद्य 
चिदात्मक और सोहम्‌ प्रत्ययवेद्य होने से उपादेय है, बाकी जितने भी 
रागादिभाव हैं, वे सब हेय हैं, क्योंकि वे पौदूगलिक हैं। इस प्रकार अनादि काल 
से चला आया और समस्त जीवादि वस्तु समुदाय निश्चय और व्यवहार नय से जो 
जैसा माना गया है, वह वैसा ही है, ऐसी बुद्धि का होना आस्तिक्य है। 


जो सम्यक्त्व का अविनभावी है और जिसका स्वानुभूति एक लक्षण है, वह 
सम्यक्‌ आस्तिक्य है और इससे विपरीत मिथ्या आस्तिक्य है। 


शड्डा - वास्तव में एक केवलज्ञान ही प्रत्यक्ष है। बाकी के चारों ज्ञान 
कभी भी प्रत्यक्ष नहीं है। अथवा अपने आत्मा के सुखादिक की तरह 
इन्द्रियजन्य ज्ञान एकदेश प्रत्यक्ष है, इसलिए आस्तिक्यभाव स्वसंवेदन प्रत्यक्ष 
का विषय कैसे हो जाता है? 


समाधान - यह कहना ठीक है तथापि आदि के दो ज्ञान पर पदार्थों का 
ज्ञान करते समय यद्यपि परोक्ष हैं, तथापि दर्शनमोहनीय के उपशम आदि के 
कारण स्वानुभव के कारण यद्यपि परोक्ष है तथापि दर्शमोहनीय के उपशम आदि 
के कारण स्वानुभव के समय वे प्रत्यक्ष ही हैं। प्रकृत में अपने आत्मा की 
अनुभूति ही आस्तिक्य नाम का परमगुण माना गया है फिर चाहे परद्रव्य का 
ज्ञान हो, चाहे मत हो; क्‍योंकि परपदार्थ पर हैं। दूसरे यद्यपि जीवादि पदार्थ 
परोक्ष है, तथापि इस सम्यग्दृष्टि जीव को जैसी उनकी गाढ़ प्रतीति होती है, 
वैसी उनकी-स्पष्ट प्रतीति मिथ्यादृष्टि के भी नहीं होती; क्योंकि दर्शनमोहनीय 
के उदय से उसके निरन्तर भ्रान्ति बनी रहती है। इसलिए युक्ति, स्वानुभव और 
आगम से भली भाँति सिद्ध होता है कि सम्यकत्व के साथ अविनाभाव 
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सम्बन्ध रखने वाला आस्तिक्य नाम का महान गुण है।* 


सप्त प्रकृतियों के क्षय की अवस्था - दर्शन मोहनीय की सातों प्रकृतियों का 
आत्यन्तिक क्षय हो जाने पर जो आत्मविशुद्धि मात्र प्रकट होती है, वह वीतराग 
सम्यक्त्व हैं।* 

प्रशस्त राग तथा प्रशस्त और अप्रशस्त दोनों प्रकार के राग से रहित 
अवस्था- भगवती आराधना विजयोदया टीका में कहा गया है कि सम्यक्त्व 
दो प्रकार का है- सराग सम्यक्त्व और वीतराग सम्यक्त्व। प्रशस्तराग सहित 
जीवों का सम्यक्त्व सराग सम्यक्त्व है और प्रशस्त तथा अप्रशस्त दोनों प्रकार 
के राग से रहित क्षीण मोह वीतरागियों का सम्यक्त्व वीतराग सम्यक्त्व है। 
सराग सम्यदृष्टि केवल अशुभकर्म के करत्तपने को छोड़ता है (शुभकर्म के 
कर्त्तपने को नहीं), जबकि निश्चय चारित्र के अविनाभूत वीतराग सम्यग्दृष्टि होकर वह 
शुभ और अशुभ दोनों प्रकार के कर्मो के कतपने को " छोड़ देता है। 


औपशमिकादि की अपेक्षा सराग और वीतराग - वीतराग और सराग के 
भेद से सम्यग्दर्शन दो प्रकार का है। क्षायिक सम्यक्त्व वीतराग है और शेष 
दो अर्थात्‌ औपशमिक व क्षायोपशामिक सराग है। 


व्यवहार और निश्चय सम्यक्त्व के साथ एकार्थता - शुद्ध जीव आदि 
तत्त्वार्थों का श्रद्धान रुप सराग सम्यक्त्व व्यवहार सम्यक्त्व है और वीतराग 
चारित्र के बिना नहीं होने वाली वीतराग सम्यक्त्व नामक निश्चय सम्यक्त्व है। 


त्रिगुप्ति रूप अवस्था - त्रिगुप्ति रूप अवस्था ही वीतराग सम्यक्त्व का लक्षण है। “ 


गुणस्थान क्रम - चौथे से छठे गुणस्थान तक स्थूल सराग सम्यग्दृष्टि हैं; 
क्योंकि उनकी पहिचान उनके काय आदि के व्यापार से हो जाती है और सातवें . 
से दसवें गुणस्थान तक सूक्ष्म सराग सम्यग्दृष्टि हैं; क्योंकि उनकी पहिचान 
काय आदि के व्यापार से या प्रशम आदि गुणों पर से नहीं होती है। यहाँ 
अर्थापत्ति से यह बात जान ली जाती है कि वीतराग सम्यग्दृष्टि ॥]वें से 4वें 
गुणस्थान तक होते हैं। सकल मोह का अभाव हो जाने से वे ही वास्तव में 
वीतराग हैं या वीतराग * चारित्र के धारक हैं। 
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सातवें से 0वें गुणस्थान तक अबुद्धि पूर्वक सूक्ष्मगाग होता है, जो इससे 


ऊपर के गुणस्थानों में नहीं होता है। केवल यही विचार कर किन्हीं आचार्यो 
ने असदूभूत व्यवहार नय से जिस प्रकार छठे गुणस्थान तक के ज्ञान को 
रागयुक्त कहा है, उसी प्रकार सम्यक्त्व को भी रागयुक्त कहा है। 
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पचास वर्ष पूर्व 
धवलादि-श्रुत-परिचय 
- आचार्य पं. जुगलकिशोर मुख्तार 
'धवल' और 'जयधवल' नाम से जो सिद्धान्तग्रन्थ प्रसिद्धि को प्राप्त हैं वे 
वास्तव में कोई मूल-पग्रन्थ नहीं हैं, बल्कि टीका-प्रन्थ हैं। खुद उनके रचयिता 
वीरसेनाचार्य ने तथा जिनसेनाचार्य ने उन्हें टीका-ग्रन्य लिखा है और इन 
टीकाओं के नाम 'धवला', 'जयधवला' बतलाए हैं, जैसा कि उनके निम्न 
वाक्यों से प्रकट है- 
“भट्गारएण टीका लिहिएसा वीरसेणेणा” ।॥5। 
“'कत्तियमासे एसा टीका हु समाणिआ धवला” ।।8।॥। -धवल-प्रशस्ति 


““इति श्रीवीरसेनीयां टीका सूत्रार्थदर्शिनी ।” 
“एकान्नषष्ठिसमधिकसप्तशताब्देषु शकनरेन्द्रस्य । 
समतीतेषु समाप्ता जयधवला प्राभृतव्याख्या।।” -जयधवलन-प्रशस्ति 


धवल और जयधवल नामों की यह प्रसेद्धि आज की अथवा बहुत ही 
आधुनिक नहीं है। ब्रह्म हेमचन्द्र अपने प्राकृत श्रुतस्कन्ध में और विक्रम 
की 0वीं-वीं शताब्दी के विद्वान्‌ महाकवि पुष्पदन्त अपने महापुराण में 
भी इन्हीं नामों के साथ इन ग्रन्थों का उल्लेख करते हैं। यथा- 
“सदरीसहस्स धवलो जयधवलो सट्ठसहसबोधव्वो | 

महबंधो चालीस सिद्धंततयं अहं वंदे ।॥” -श्रुतस्कन्ध, 88 


“ण उ बुझिउ आयमु सद्दधामु। 
सिद्धंतु धवलु जयधवलु णाम।।”” -महापुराण, ,9,8 


इस तरह ये नाम बहुत कुछ पुराने तथा रूढ़ हैं और इनकी सृष्टि टीका 
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को भाष्यरूप में प्रदर्शित करने की दृष्टि से हुई जान पड़ती है। परन्तु आम 
जैन-जनता सुने-सुनाये आधार पर इन्हें मूल एवं स्वतंत्र ग्रंथों के रूप में ही 
मानती आ रही है। अपने स्वरूप से मूल-ग्रंथ न होकर टीका-ग्रंथ होते हुए भी, 
ये अपने साथ में उन मूल सूत्रग्रन्थों को लिये हुए हैं जिनके आधार पर इनकी 
यह इतनी बड़ी तथा भव्य इमारत खड़ी हुई है। सिद्धिविनिश्चय-टीका तथा 
कुछ चूर्णियों आदि की तरह ये प्रायः सूत्रों के संकेत-मात्र को लिये हुए नहीं 
हैं; बल्कि मूल सूत्रों को पूर्ण रूप से अपने में समाविष्ट तथा उद्धृत किये हुए 
हैं, और इसलिये इनकी प्रतिष्ठा मूल सिद्धान्तग्रन्थों जैसी ही है और ये प्रायः 
स्वतन्त्र रूप में 'सिद्धान्तग्रन्थ/ समझे तथा उल्लेखित किये जाते हैं। 


धवल-जयधवल की आधारशिलाएँ 


जयधवल की 60 हजार श्लोकपरिमाण निर्माण को लिये भव्य इमारत जिस 
आधारशिला पर खड़ी है उसका नाम “कसायपाहुड' (कषायप्राभृत) है। और 
धवल की 70 हजार या 72 हजार ' श्लोक परिमाण-निर्माण को लिये हुए भव्य 
इमारत जिस मूलाधार पर खड़ी हुई है वह 'षट्खण्डागम” है। षट्खण्डागम के 
प्रथम चार खंडों- . जीवस्थान, 2. क्षुल्लकबन्ध, 3. बन्ध-स्वामित्वविचय और 
4. वेदाना, जिसे 'वेयणकसीण-पाहुड” तथा “कम्मपयडिपाहुड' (कर्मप्रकृतिप्राभुत) 
भी कहते हैं, यह पूरी टीका है-इन चार खण्डों का इसमें पूर्ण रूप से समावेश 
है और इसलिये इन्हें ही प्रधानतः इस ग्रन्थ ही आधार-शिला कहना चाहिये। 
शेष “वर्गणा” और 'महाबन्ध” नाम के दो खण्डों की इसमें कोई टीका नहीं है 
और न मूल सूत्र रूप में ही उन खण्डों का संग्रह किया गया है- उनके 
किसी-किसी अंश का ही कहीं-कहीं पर समावेश जान पड़ता है। 


वर्गणाखण्ड-विचार 
धवल ग्रन्थ में “बन्धस्वामित्वविचय” नाम के तीसरे खण्ड की समाप्ति के 
अनन्तर मंगलाचरणपूर्वक 'वेदना” खण्ड का प्रारम्भ करते हुए, 'कम्मपयडिपाहुड' 
इस द्वितीय नाम के साथ उसके 24 अनुयोगद्वारों की सूचना करके उन 
अनुयोगद्वारों के कदि, वेयणा, फास, कम्म, पयडि, बंधण, इत्यादि 24 नाम दिये 
हैं और फिर उन अनुयोगद्वारों (अधिकारों) का क्रमशः उनके अवान्तर 
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अनुयोगद्वारों के भेद-प्रभेद-सहित वर्णन करते हुए अन्त के 'अप्पाबहुग” नामक 
24वें अनुयोगद्वार की समाप्ति पर लिखा है-“'एवं चउवीसदिमणिओगद्दारं 
समत्तं।” और फिर “ एवं सिद्धांतार्णावं पूर्तिमगमत्‌ चतुर्विशति अधिकार 24 
अणिओगद्दाराणि। नमः श्रीशांतिनाथाय श्रेयस्करो बभूव” ऐसा लिखकर 
जस्ससेसाण्णमए' इत्यादि ग्रन्थप्रशस्ति दी है, जिसमें ग्रन्थकार श्रीवीरसेनाचार्य 
ने अपनी गुरुपरम्परा आदि के उल्लेखपूर्वक इस धवला टीका की समाप्ति का 
समय कार्तिक शुक्ला त्रयोदशी शकसंवत्‌ 738 सूचित किया है। इससे साफ 
जाना जाता है कि यह “'धवल' ग्रन्थ 'वेदना-खण्ड” के साथ ही समाप्त होता 
है-वर्गणाखण्ड उसके साथ में लगा हुआ नहीं है। 


परन्तु पं. पन्‍नालालजी सोनी आदि कुछ विद्वानों का खयाल है कि 'धवला' 
चार खण्डों की टीका न होकर पॉच खण्डों की टीका है-पॉचवाँ “वर्गणा” खण्ड 
भी उसमें शामिल है। उनकी राय में “वेदनाखण्ड में 24 अनुयोगद्वार नहीं हैं, 
“वेदना' नाम का दूसरा अनुयोगद्वार ही 'वेदनाखण्ड” है और “वर्गणाखण्ड! 
फास, कम्म, पयडि नाम के तीन अनुयोगद्वारों और 'बन्धन” अनुयोगद्वार के 
“बंध” और “बंधणिज्ज' के हैं, जो कि अग्रायणीय नाम के दूसरे पूर्व की पाँचवीं 
च्यवनलब्धि वस्तु का चौथा पाहुड है और जिसके कदि, वेयणा (वेदना) 
फासादि 24 अनुयोगद्वार हैं। 'वेदना-खण्ड” इस कम्मपयडिपाहुड का दूसरा 
वेदना' नाम का अनुयोगद्वार है। इस वेदनानुयोगद्वार के कहिये या वेदनाखण्ड 
के कहिये 6 ही अनुयोगद्वार हैं, जिनके नाम वेदणणिक्खेब, वेदणणयविभासणदा, 
वेदणणाम-विहाण, वेदणदव्वविहाण, वेदणखेत्तेविहार, वेदण-कालविहाण, 
वेदणभावविहाण आदि हैं।? 


ऐसी राय रखने और कथन करने वाले विद्वान्‌ इस बात को भुला देते हैं 
कि “कम्मपयडिपाहुड' और “वेयणकसीणापाहुड” दोनों एक ही चीज के नाम हैं। 
कर्मो का प्रकृत स्वरूप वर्णन करने से जिस प्रकार “कम्मपयडिपाहुड” गुण नाम 
है उसी प्रकार 'वेयणकसीणपाहुड' भी गुणनाम है; क्योंकि “वेदना” कर्मो के 
उदय को कहते हैं, उसका निरवशेषरूप से जो वर्णन करता है उसका नाम 
“वेयणकसीणापाहुड' है; जैसा कि 'धवला” के निम्न वाक्य से प्रकट है, जो आरा 
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के जैन सिद्धान्तभवन की प्रति में पत्र नं. 77 पर दिया हुआ है- 


“कम्माणं पयडिसरूवं वण्णेदि तेण कम्मपयडिपाहुडे त्ति गुणणामं, 
वयणकसीणपाहुडे त्ति बि तस्स विदियं णाममत्यि, वेयण कम्माणमुदयों त 
कसीणं णिखसेसं वणणदि अदो वेयणकसीणपाहुडमिदि, एदमवि गुणणाममेव |” 


वेदनाखण्ड का विषय “कम्मपयडिपाहुड” न होने की हालत में यह नहीं हो 
सकता कि भूतबलि आचार्य कथन करने तो बैठें वेदनाखण्ड का और करने लगें 
कथन कम्मपयडिपाहुड का, उसके 24 अधिकारों का क्रमशः नाम देकर! उस 
हालत में कम्मपयडिपाहुड के अन्तर्गत 24 अधिकारों (अनुयोगद्वारों) में से 
वेदना' नाम के द्वितीय अधिकार के साथ अपने वेदनाखण्ड का सम्बन्ध व्यक्त 
करने के लिये यदि उन्हें उक्त 24 अधिकारों के नाम का सूत्र देने की जरूरत 
भी होती तो वे उसे देकर उसके बाद ही “वेदना” नाम के अधिकार का वर्णन 
करते; परन्तु ऐसा नहीं किया गया-“वेदना” अधिकार के पूर्व “कदि' अधिकार 
का और बाद को 'फास” आदि अधिकारों का भी उद्देशानुसार (नाम क्रम से) 
वर्णन प्रारम्भ किया गया है। धवलकार श्रीवीरसेनाचार्य ने भी, 24 अधिकारों 
के नाम वाले सूत्र की व्याख्या करने के बाद, जो उत्तरसूत्र की उत्थानिका दी 
है उसमें यह स्पष्ट कर दिया है कि उद्देश के अनुसार निर्देश होता है इसलिये आचार्य 
“कदि” अनुयोगद्वार का प्ररूपण करने के लिये उत्तरसूत्र कहते हैं। यथा- 

“जहा उद्देसो तहा णिद्देसो त्ति कट कदिअणिओगद्दारं परूवणट्‌ठमुत्तरसुत्तं 
भणदि।7? 


इससे स्पष्ट है कि 'ववेदनाखण्ड' का विषय ही “कम्मपयडिपाहुड” है; इसी 
से इसमें उसके 24 अधिकारों को अपनाया गया है, मंगलाचरण तक के 44 
सूत्र भी उसी से उठाकर रखे गये हैं। यह दूसरी बात है कि इसमें उसकी 
अपेक्षा कथन संक्षेप से किया गया है, कितने ही अनुयोगद्वारों का पूरा कथन 
न देकर उसे छोड़ दिया है और बहुत सा कथन अपनी ग्रंथपद्धति के अनुसार 
सुविधा आदि की दृष्टि से दूसरे खण्डों में भी ले लिया गया है। इसीसे 
'घट्खण्डागम” महाकम्मपयडिपाहुड (महाकर्मप्रकृतिप्राभृत) से उद्धृत कहा 
जाता है। 
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यहाँ पर इतना और भी जान लेना चाहिये कि वेदनाखण्ड के मूल 24 
अनुयोगद्वारों के साथ ही धवला टीका समाप्त हो जाती है, जैसा कि ऊपर 
बतलाया गया है, और फिर उसमें वर्गणाखण्ड तथा उसकी टीका के लिये कोई 
स्थान नहीं रहता। उक्त 24 अनुयोगद्वारों में 'वर्गणा” नाम का कोई अनुयोगद्वार 
भी नहीं है। “बंधण” अनुयोगद्वार के चार भेदों में “बंधणिज्ज” भेद का वर्णन 
करते हुए, उसके अवान्तर भेदों में विषय को स्पष्ट करने के लिये * संक्षेप में 
'वर्गणा-प्ररूपणा” दी गई है- वर्गणा के 6 अधिकारों का उल्लेख करके भी 
दो ही अधिकारों का वर्णन किया है। और भी बहुत कुछ संक्षिप्तता से काम 
लिया है, जिससे उसे वर्गणाखण्ड नहीं कहा जा सकता और न कहीं वर्गणाखण्ड 
लिखा ही है। इसी संक्षेप-प्ररूपण-हेतु को लेकर अन्यत्र कदि, फास और कम्म 
आदि अनुयोगद्वारों के खण्डग्रन्थ होने का निषेध किया गया है। तब अवान्तर 
अनुयोगद्वारों के भी अवान्तर भेदान्तर्गत इस संक्षिप्त वर्गणाप्ररूपण को 
वर्गणाख़ण्ड' कैसे कहा जा सकता है? 


ऐसी हालत में सोनी जी जैसे विद्वानों का उक्त कथन कहाँ तक ठीक है, 
इसे विज्ञ पाठक इतने परसे ही स्वयं समझ सकते हैं, फिर भी साधारण पाठकों 
के ध्यान में यह विषय और अच्छी तरह से आ जाए, इसलिये मैं इसे यहाँ और 
भी स्पष्ट कर देना चाहता हूँ और यह खुले रूप में बतला देना चाहता हूँ कि 
धवला'” वेदनान्त चार खण्डों की टीका है-पाँचवें वर्गणाखण्ड की टीका नहीं है। 


वेदनाखण्ड की आदि में दिये हुए 44 मंगलसूत्रों की व्याख्या करने के बाद 
श्रीवीरसेनाचार्य ने मंगल के “निबद्ध और “अनिबद्ध' ऐसे दो भेद करके उन 
मंगलसूत्रों को एक दृष्टि से अनिबद्ध और दूसरी दृष्टि से निबद्ध बतलाया है 
और फिर उसके अनन्तर ही एक शंका-समाधान दिया है, जिसमें उक्त 
मंगलसूत्रों को ऊपर कहे हुए तीन खण्डों-वेदणा, बंधसामित्तविचओ और 
खुद्दाबंधो-का मंगलाचरण बतलाते हुए यह स्पष्ट सूचना की गई है कि 
'वर्गणाखण्ड' की आदि में तथा “महाबन्धखंड' की आदि में प्रथर्ू मंगलाचरण 
किया गया है, मंगलाचरण के बिना भूतबलि आचार्य ग्रन्थ का प्रारम्भ ही नहीं 
करते हैं। साथ ही, यह भी बतलाया है कि जिन कदि, फास, कम्म, पयडि, 
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(बंधण) अनुयोगद्वारों का भी यहाँ (एत्थ)-इस वेदनाखण्ड में-प्ररूपण किया 
गया है, उन्हें खण्डग्रन्थ संज्ञा न देने का कारण उनके प्रधानता का अभाव है, 
जो कि उनके संक्षेप कथन से जाना जाता है। इस कथन से सम्बन्ध रखने वाले 
शंका-समाधान के दो अंश इस प्रकार हैं :- 


“उवरि उच्चमाणेसु तिसु खंडेसु कस्सेदं मंगलं? तिण्णं खंडाणं। कुदो? 
वग्गणामहाबंधाणं आदीए मंगलकरणादो । ण च मंगलेण विणा भूदबलि-भडारओ 
गंथस्स पारंभदि तस्स अणाइरियत्तप्प संगादो ।” 


“कादि-फास-कम्म-पयडि-(बंधण)-अणियोगद्दाराणि वि एत्थ परूविदाणि 
तेसिं खंडगंधसण्णा-मकाऊण तिण्णि चेव खंडाणि त्ति किमट्ठं उच्चदे? ण 
तेसिं पहाणत्ताभावादो | त॑ पि कुदो णव्वदे? संखेवेण परूवणादो ॥” * 


उक्त, 'फास” आदि अनुयोगद्वारों में से किसी के भी शुरू में मंगलाचरण 
नहीं है-'फासे त्ति', 'कम्मे त्ति' 'पयडि त्ति', बंधणे त्ति! सूत्रों के साथ ही 
क्रमशः मूल अनुयोगद्वारों का प्रारम्भ किया गया है, और इन अनुयोगद्वारों की 
प्ररूवण वेदनाखण्ड में की गई है तथा इनमें से किसी को खण्डग्रन्थ की संज्ञा 
नहीं दी गई, यह बात ऊपर के शंकासमाधान से स्पष्ट है। ऐसी हालत में 
सोनीजी का “'वेदना” अनुयोगद्वार को ही 'वेदनाखण्ड' बतलाना और फास, 
कम्म, पयडि अनुयोगद्वारों को तथा बंधण-अनुयोगद्वार के बन्ध और बंधनीय 
अधिकारों को मिलाकर “वर्गणाख़ण्ड” की कल्पना करना और यहाँ तक लिखना 
कि ये अनुयोगद्वार “वर्गणाखंड के नाम से प्रसिद्ध हैं” कितना असंगत और 
भ्रमपूर्ण है उसे बतलाने की जरूरत नहीं रहती। “वर्गणाखंड” के नाम से उक्त 
अनुयोगद्वारों के प्रसिद्ध होने की बात तो बड़ी ही विचित्र है! अभी तो यह 
ग्रन्थ लोकपरिचय में भी अधिक नहीं आया। फिर उसके कुछ अनुयोगद्वारों की 
वर्गणाखंड” नाम से प्रसिद्धि की तो बात ही दूर है। सोनीजी को यह सब 
लिखते हुए इतनी भी खबर नहीं पड़ी कि यदि अकेला वेदना-अनुयोगद्वार ही 
वेदनाखंड है तो फिर “कदि” अनुयोगद्वार को कौन से खंड में शामिल किया 
जाएगा? “बंधसामित्तविचओ” नाम के पूर्वखंड में तो उसका समावेश हो नहीं 
सकता-वह अपने विषय और मंगलसूत्रों आदि के द्वारा उससे पृथक्‌ हो चुका 
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है। इसी तरह यह भी खबर नहीं पड़ी कि यदि बंधण-अनुयोगद्वार के बंध और 
बन्धनीय अधिकारों को वर्गणाखंड में शामिल किया जायगा तो शेष अधिकार 
के क्रमशः प्राप्त कथन के लिये कौन से नये खंड की कल्पना करनी होगी? कया 
उसे किसी भी खंड में शामिल न करके अलग ही रखना होगा? आशा है इन 
सब बातों के विचार पर से सोनीजी को अपनी भूल मालूम पड़ेगी। 


अब मैं उन बातों को भी स्पष्ट कर देना चाहता हूँ जिनसे सोनीजी को 
भ्रम हुआ जान पड़ता है और जिन्हें वे अपने पक्ष की पुष्टि में हेतुरूप से प्रस्तुत 
करते हैं। 


(क) सबसे पहली बात है वेदना अनुयोगद्वार के अन्त में वेदनाखंड की 
समाप्ति का लिखा जाना, जिसकी शब्द रचना इस प्रकार है- 


“एवं वेयणअप्पाबहुगाणिओगद्दारे समत्ते वेयणाखंड समत्ता।” 


इस वाक्य में “वेयणाखंड समत्ता” यह पद अशुद्ध है-“वेयणा समत्ता” 
ऐसा होना चाहिये; क्योंकि वेषणकसीणपाहुड अथवा कम्मपयडिपाहुड के 24 
अनुयोगद्वारों में से, जिनका ग्रन्थ में उद्देश-क्रम से कथन किया है, “वेयणा” नाम 
का दूसरा अनुयोगद्वार है, जिसकी टीका प्रारंभ करते हुए वीरसेनाचार्य ने भी, 
“वेयणमहाहियारं विविहियारं परूवेमो” इस प्रतिज्ञावाक्य के द्वारा उसे 
विविध अधिकारों से युक्त 'वेयणा” नाम का महाअधिकार सूचित किया 
है-“वेयणाखंड” नहीं लिखा है-वही अधिकार अथवा अनुयोगद्वार अपने 
अवान्तर 6 अनुयोगद्वारों और उनके भी फिर अवान्तर अधिकारों के साथ वहाँ 
पूरा हुआ है। 'वेयणा' के 6 अनुयागद्वारों में अन्त का अनुयोगद्वार 
“वेयणअप्पाबहुग” है, उसी की समाप्ति के साथ 'वेयणा” की समाप्ति की बात 
उक्त समाप्ति सूचक वाक्य में कही गई है। वेयणा” पद स्त्रीलिंग होने से 
उसके साथ में “'समत्ता” (समाप्त हुई) क्रिया ठीक बैठ जाती है। दोनों के बीच 
में पड़ा हुआ 'खंड” शब्द असंगत और प्रक्षिप्त जान पड़ता है। श्रीवीरसेनाचार्य 
ने अपनी धवला टीका में कहीं भी अकेले 'वेयण” अनुयोगद्वार को 'वेयणाखंड' 
नहीं लिखा है- वे 'वेयणाखण्ड” अनुयोगद्वारों के उस समूह को बतलाते हैं 
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जिसका प्रारम्भ “कदि” अनुयोगद्वार से होता है और इसी से “कदि' अनुयोगद्वार 
के शुरू में दिये हुए उक्त 44 मंगलसूत्रों को उन्होंने 'वेदनाखण्ड” का 
मंगलाचरण बतलाया है; जैसा कि उनके निम्नवाक्य में प्रयुक्त हुए “वेयणाखण्डस्स 
आदीए मंगलट्ठ” शब्दों से स्पष्ट है-- 


“ण ताव णिबद्धमंलमिद महाकम्मपपडिपाहडस्स 
कदियादिचउबीसअणियोगावयवस्स आदीए गोदमसामिणा परूविदस्स 
भूदबलिभडारएण वेयणाखंडस्स आदीए मंगलट्ठ तत्तो आणोदूण ठविदस्स 
णिबद्धत्तविरोहादो ।” ह 


ऐसी हालत में और इससे पूर्व में डाले हुए प्रकाश की रोशनी में उक्त 
खंड” शब्द के प्रक्षिप्त होने में कोई सन्देह मालूम नहीं होता। 'खण्ड' शब्द 
लेखक की किसी असावधानी का परिणाम है। हो सकता है कि यह उस लेखक 
के द्वारा ही बाद में बढ़ाया गया हो जिसने उक्त वाक्य के बाद अधिकार की समाप्ति 
का चिन्ह होते हुए भी नीचे लिखे वाक्यों को प्रक्षिप्त किया है- 


“णमो णाणाराहणाए णमो दंसणाराहणाए णमो चरित्ताराहणाएं णमो 
तवाराहणाएं। णमो अरहंताणं णमो सिद्धाणं णमो आइरियाणं णमो 
उवज्ञ्ञायाणं णमो लोए सब्वसाहुण। णमो भयवदो 
महदिमहावीरवड्ढमाणबुद्धिरिसिस्स णमो भयवदो गोयमसामिस्स. नमः 
सकलविमलके वलज्ञानावभासिने नमो वीतरागाय महात्मने नमी 
वर्द्धमानभट्‌टारकाय | वेदनाखण्डसमाप्तम्‌ ।।” * 


ये वाक्य मूलग्रन्थ अथवा उसकी टीका के साथ कोई खास सम्बन्ध रखते 
हुए मालूम नहीं होते-वैसे ही किसी पहले लेखक द्वारा अधिकार-समाप्ति के 
अन्त में दिए हुए जान पड़ते हैं। और भी अनेक स्थानों पर इस प्रकार के वाक्य 
पाये जाते हैं, जो या तो मूलप्रति के हाशिये पर नोट किये हुए थे अथवा 
अधिकार-समाप्ति के नीचे छूटे हुए खाली स्थान पर बाद को किसी के द्वारा 
नोट किये हुए थे; और इस तरह कापी करते समय ग्रन्थ में प्रक्षिप्त हो गये 
हैं। वीरसेनाचार्य की अपने अधिकारों के अन्त में ऐसे वाक्य देने की कोई 
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पद्धति भी नहीं पाई जाती-अधिकांश अधिकार ही नहीं किन्तु खंड तक ऐसे 
वाक्यों से शून्य पाये जाते हैं और कितने ही अधिकारों में ऐसे वाक्य प्रक्षिप्त 
हो रहे हैं जिनका पूर्वापर कोई भी सम्बन्ध ठीक नहीं बैठता। उदाहरण के लिए 
'जीवाट्ठाण” की एक चूलिका (संभवतः वीं या 8वीं) में “तव्बदिरित्तटणाणि 
असंखेज्जगुणाणि पडिवादुप्पादठाणाणि मोत्तूण सेससव्वट्ठाणाणं गहणादो।” 


इस वाक्य के अनन्तर ही बिना किसी सम्बन्ध के ये वाक्य दिये हुए हैं। 


“श्रीश्रुतिकीर्तित्रैविद्येवस्थिरं जीयाओ ।।0।। 
नमो वीतरागाय शान्तये”” ” 


ऐसी हालत में उक्त खंड” शब्द निश्चित रूप से प्रक्षिपत अथवा लेखक 
की किसी भूल का परिणाम है। यदि वीरसेनाचार्य को 'वेदना' अधिकार के 
साथ ही “ेदनाखंड” का समाप्त करना अभीष्ट होता तो वे उसके बाद ही क्रम 
प्राप्त वर्गणाखंड का स्पष्ट रूप से प्रारंभ करते-फासाणियोगद्धार का प्रारंभ 
करके उसकी टीका के मंगलाचरण में “"फासणिओअं परूवेमो” ऐसा न लिखते। 
मूल 'फास” अनुयोगद्वार के साथ में कोई मंगलाचरण न होने से उसके साथ 
वर्गणाखंड का प्रारम्भ नहीं किया जा सकता; क्योंकि वर्गणाखंड के प्रारंभ में 
भूतबलि आचार्य ने मंगलाचरण किया है, यह बात श्रीवीरसेनाचार्य के शब्दों 
में ही ऊपर स्पष्ट की जा चुकी है। अतः उक्त समाप्ति सूचक वाक्य में “खंड' 
शब्द के प्रयोग मात्र से सोनीजी के तथा उन्हीं के सदृश दूसरे विद्वानों के कथन 
को कोई पोषण नहीं मिलता। उनकी इस पहली बात में कुछ भी जान नहीं है, 
वह एक निर्दोष हेतु का काम नहीं दे सकती। 


(ख) दूसरी बात बहुत साधारण है। फासाणियोगद्वार की टीका के अन्त 
में एक वाक्य निम्न प्रकार से पाया जाता है- 


“जदि कम्मफासे पयदं तो कम्मफासो सेसपण्णारसअणिओगरहरेहिं 
भूदबलिभयवदा सो एत्थ किण्ण परूविदो? ण एस दोसो, कम्मक्खंधस्स 
फाससण्णिदस्स सेसाणियोगद्वारेहिं परूवणाए कीरमाणाए वेयणाए परूविदत्थादो 
विसेसो खत्थि त्ति।” 
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इस वाक्य के द्वारा यह सूचित किया गया है कि फासणिओगह्दार के 6 
अनुयोगद्वारों में से एक का कथन करके शेष ॥5 अनुयोगद्वारों का कथन 
भूतबलि आचार्य ने यहॉ इसलिये नहीं किया है कि उनकी प्ररूपणा में “वेदना' 
अधिकार में प्ररूपित अर्थ से कोई विशेष नहीं है। 


इसी तरह पयडि (प्रकृति) अनुयोगद्वार के अन्त में भूलबलि आचार्य का 
एक वाक्य निम्न प्रकार से उपलब्ध होता है- 


सेसं वेयणाए भंगो।”” 
इस वाक्य की टीका में वीरसेनाचार्य लिखते हैं- 


“सेसाणिओगद्दाराणं जहा वेयणाए परूवणा कदा तहा कायब्या।” 
अर्थात्‌ शेष अनुयोगद्वारों की प्ररूपणा जिस प्रकार वेदना-अनुयोगद्वार में की गई 
है उसी प्रकार यहाँ भी कर लेनी चाहिये। 


उक्त दोनों वाक्यों को देकर सोनीजी लिखते हैं-“इन दो उद्धरणों से 
स्पष्ट होता है कि 'फासाणियोगद्वार' के पहले तक ही 'वेदनाखंड” है” परन्तु 
कैसे स्पष्ट होता है? इसे सोनी जी ही समझ सकते है! यह सब उसी भ्रम तथा 
भूल का परिणाम है जिसके अनुसार 'फासाणियोगद्वार' समझ लिया गया है 
और जिसका ऊपर काफी स्पष्टीकरण किया जा चुका है। उक्त वाक्यों में 
प्रयुक्त हुआ 'वेयण” शब्द 'वेदनाअनुयोगद्वार' का वाचक है--वेदनाखण्ड' का 
वाचक नहीं है। | 

(ग) तीसरी बात वर्गणाखण्ड के उल्लेख से सम्बन्ध रखती है। सोनीजी 


“जयधवला' से “सिप्पोग्गहादीणं अत्थो जहा वग्गणाखंडे परूविदो 
तहा एत्थ परूवेदव्वो”” यह वाक्य उद्धृत करके लिखते हैं- 


“जयधवल में न तो अवग्रह आदि का अर्थ लिखा है और न मतिज्ञान के 
3396 भेद ही स्पष्ट गिनाये गये हैं। “प्रकृति” अनुयोगद्वार में इन सबका स्पष्ट 
और सविस्तर वर्णन टीका में ही नहीं बल्कि मूल में भी है। इससे मालूम होता 
है कि वेदनाखण्ड के आगे के उक्त अनुयोगद्वार वर्गणाखण्ड के अन्तर्गत हैं या 
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उनका सामान्य नाम वर्गणाखण्ड है। यदि ऐसा न होता तो आचार्य 'प्रकृति' 
अनुयोगद्वार को वर्गणाखण्ड के नाम से न लिखते।” 


कितना बढ़िया अथवा विलक्षण यह तर्क है, इस पर विज्ञ पाठक जरा गौर 
करें! सोनीजी प्रकृति (पयडि) अनुयोगद्वार को वर्गणाखण्ड' का अंग सिद्ध 
करने की धुन में वर्गणाखण्ड के स्पष्ट उल्लेख को भी 'प्रकृति' अनुयोगद्वार का 
उल्लेख बतलाते हैं और यहाँ तक कहने का साहस करते हैं कि खुद 
जयधवलाकार आचार्य ने 'प्रकृति” अनुयोगद्वार को वर्गणाखण्ड के नाम से 
उल्लेखित किया है! इसी का नाम अतिसाहस है! क्या एक विषय का वर्णन 
अनेक ग्रंथों में नहीं पाया जाता? यदि पाया जाता है तो फिर एक ग्रन्थ का 
नाम लेकर यदि कोई उल्लेख करता है तो उसे दूसरे ग्रन्थ का उल्लेख क्‍यों 
समझा जाय? इसके सिवाय, यह बात ऊपर स्पष्ट की जा चुकी है कि 
वर्गणाखण्ड की आदि में भूतबलि आचार्य ने मंगलाचरण किया है और जिन 
'फास” आदि चार अनुयोगद्वारों को 'वर्गणाखण्ड” बतलाया जाता है उनमें से 
किसी की भी आदि में कोई मंगलाचरण नहीं है, इससे वे 'वर्गणाखण्ड” नहीं 
हैं किन्तु 'वेदनाखण्ड” के ही अधिकार हैं, जिनके क्रमशः कथन की ग्रंथ में 
सूचना की गई है। 


(घ) चौथी बात है कुछ वर्गणासूत्रों के उल्लेख की। सोनीजी ने 
वेदनाखण्ड के शुरू में दिये हुए मंगलसूत्रों की व्याख्या में से 
निम्नलिखित तीन वाक्यों को उद्धृत किया है, जो वर्गणासूत्रों के 
उल्लेख को लिये हुए हैं- 

“ओहिणाणावरणस्स असंखेज्जमेत्ताओ चेव पयडीओ त्ति वग्गणसुत्तादो ।” 

“कालो चउण्ण उड़्ढी कालो भजिदतव्वो खेत्तवुड्ढीए वुड्ढीए दब्बपज्जय 

भजिदव्वो खेत्तकाला दु।। 

एदम्हादो वग्गणसुत्तादो णव्वदे ॥” 


“आहारवग्गणाए दव्वा थोवा, तेयावग्गणाए दव्वा अणंतगुणा, 
भासावग्गणाए दव्वा अणंतगुणा, मण. दव्वा अणंतगुणा, कम्मइय अणंतगुणा 
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त्ति गग्गणसुत्तादो णब्वदे ॥” 


ये वाक्य यद्यपि धवलादि सम्बन्धी मेरी उस नोट्सबुक में नोट किये हुए 
नहीं है जिसके आधार पर यह सब परिचय लिखा जा रहा है, और इससे मुझे 
इनकी जाँच का और इनके पूर्वापर सम्बन्ध को मालूम करके यथेष्ट विचार 
करने का अवसर नहीं मिल सका; फिर भी सोनीजी इन वाकक्‍्यों में उल्लेखित 
प्रथम दो वर्गणासूत्रों का 'प्रकृतः अनुयोगद्वार में और तीसरे का “बन्धनीय' 
अधिकार में जो पाया जाना लिखते हैं उस पर मुझे सन्देह करने की जरूरत 
नहीं है। परन्तु इस पाये जाने मात्र से ही 'प्रकृत” अनुयोगद्वार और “बन्धनीय' 
अधिकार वर्गणाखण्ड नहीं हो जाते। क्योंकि प्रथम तो ये अधिकार और इनके 
साथ के फासादि अधिकार वर्गणाखण्ड के कोई अंग नहीं हैं, यह बात ऊपर 
स्पष्ट की जा चुकी है-इनमें से किसी के भी शुरू, मध्य या अन्त में इन्हें 
वर्गणाखंड नहीं लिखा, अन्त के 'बन्धनीय” अधिकार को समाप्त करते हुए भी 
इतना ही लिखा है कि “एवमोगाहणप्पाबहुए सुव॒ुत्ते बंधणिज्जं समत्तं 
होदि ।” दूसरे, “वर्गणासूत्र” का अभिप्राय वर्गणाखंड का सूत्र नहीं किन्तु 
वर्गणाविषयक सूत्र है। वर्गणा का विषय अनेक खंडों तथा अनुयोगद्वारों में 
आया है, “ेदना” नाम के अनुयोगद्वार में भी वह पाया जाता है-“वग्गणपरूवणा”” 
नाम का उसमें एक अवान्तरान्तर अधिकार है। उस अधिकार का कोई सूत्र 
यदि वर्गणासूत्र के नाम से कहीं उल्लेखित हो तो क्या सोनीजी उस अधिकार 
अथवा वेदना अनुयोगद्वार को ही “वर्गणाखंड” कहना उचित समझेंगे? यदि नहीं 
तो फिर उक्त वर्गणासत्रों के प्रकृति आदि अनुयोगद्वार में पाये जाने मात्र से 
उन अनुयोगद्वारों को वर्गणाखंड” कहना कैसे उचित हो सकता है? कदापि 
नहीं। अतः सोनीजी का उक्त वर्गणासूत्रों के उल्लेख पर से यह नतीजा 
निकालना कि “यही वर्गणाखंड है-इससे जुदा और कोई वर्गणाखंड नहीं है” 
जरा भी तर्कसंगत मालूम नहीं होता। 

यहाँ पर मैं इतना और भी बतला देना चाहता हूँ कि षट्खण्डागम के 


उपलब्ध चार खंडों में सैकड़ों सूत्र ऐसे हैं जो अनेक खंडों तथा एक खंड के 
अनेक अनुयोगद्वारों में ज्यों के त्यों अथवा कुछ पाठभेद के साथ पाये जाते 
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हैं-जैसे कि “गई इंदिए च काए' नाम का मार्गणासूत्र जीवटूठाण, खुद्दाबंध और 
वेयणा नाम के तीन खंडों में पाया जाता है। किसी सूत्र की एकता अथवा 
समानता के कारण जिस प्रकार इन खंडों में से एक खंड को दूसरा खंड तथा 
एक अनुयोगद्वार को दूसरा अनुयोगद्वार नहीं कह सकते उसी प्रकार वर्गणाखंड 
के कुछ सूत्र यदि इन खंडों अथवा अनुयोगद्वारों में पाये जाते हो तो इतने पर 
से ही इन्हें वर्गणाखंड नहीं कहा जा सकता। वर्गणाखंड कहने के लिये 
तद्विषयक दूसरी आवश्यक बातों को भी उसी तरह देख लेना होगा जिस तरह 
कि उक्त सूत्र की एकता के कारण खुद्दाबंध को जीवट्ठाण कहने पर 
जीवटूठाण-विषयक दूसरी जरूरी बातों को वहां देख लेना होगा। अतः सोनीजी 
ने वर्गणासूत्रों के उक्त उल्लेख पर से जो अनुमान लगाया है वह किसी तरह 
भी ठीक नहीं है। 


(ड) एक पॉँचवीं बात और है, और वह इस प्रकार है- 


“आचार्य वीरसेना लिखते हैं- अवसेसं सुत्तट्ठं वग्गणाए परूवइस्सामो' 
अर्थात्‌ सूत्र का अवशिष्ट अर्थ 'वर्गणा' में प्ररूपण करेंगे। इससे स्पष्ट हो जाता 
है कि वर्गणा” का प्ररूपण भी वीरसेनस्वामी ने किया है। वर्गणा का वह 
प्ररक्‍णण धवल से बहिर्भूत नहीं है किन्तु धवल ही के अन्तर्भूत है।” 


यद्यपि आचार्य वीरसेन का उक्त वाक्य मेरे पास नोट किया हुआ नहीं है, 
जिससे उस पर यथेष्ट विचार किया जा सकता; फिर भी यदि वह वीरसेनाचार्य 
का ही वाक्य है और “वेदना' अनुयोगद्वार में दिया हुआ है तो उससे प्रकृत 
विषय पर कोई असर नहीं पड़ता-यह लाजिमी नहीं आता कि उसमें 
वर्गणाखण्ड का उल्लेख है और वह वर्गणाखण्ड फासादि अनुयोगद्वारों से बना 
हुआ है-उसका सीधा संबंध स्वयं “वेदना” अनुयोगद्वार में दी हुई है 
“वग्गणपरूवणा” तथा “बंधणिज्ज' अधिकार में दी हुई वर्गणा की विशेष 
प्ररूषणा के साथ हो सकता है, जोकि धवल के बहिर्भूत नहीं है और यदि जुदे 
वर्गणाखण्ड का ही उल्लेख हो तो उस पर वीरसेनाचार्य की अलग टीका होनी 
चाहिये, जिसे वर्तमान में उपलब्ध होने वाले धवलभाष्य अथवा धवला टीका 
में समाविष्ट नहीं किया गया है। हो सकता है कि जिस विकट परिस्थियों में 
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यह ग्रंथप्रति मूडबिद्री से आई है उसमें शीघ्रतादि के वश वर्गणाखण्ड की कापी 
न हो सकी हो और अधूरी ग्रन्थप्रति पर यथेष्ठ पुरस्कार न मिल सकने की 
आशा से लेखक ने ग्रन्थ की अन्तिम प्रशस्ति को 'वेदनाखण्ड” के बाद जोड़कर 
ग्रंथप्रति को पूरा प्रकट किया हो, जिसकी आशा बहुत ही कम है। कुछ भी 
हो, उपलब्ध प्रति के साथ में वर्गणाखण्ड नहीं है और वह चार खण्डों की ही 
टीका है, इतना तो स्पष्ट ही है। शेष का निर्णय मूडबिद्री की मूल प्रति को 
देखने से ही हो सकता है। आशा है पं. लोकनाथ जी शास्त्री उसे देखकर इस 
विषय पर यथेष्ट प्रकाश डालने की कृपा करेंगे-यह स्पष्ट लिखने का जरूर 
कष्ट उठाएँगे कि वेदनाखण्ड अथवा कम्मपयडिपाहुड के 24वें अधिकार की 
समाप्ति के बाद ही-“'एवं चउवीसदि-मणिओगद्दारं समत्तं” इत्यादि समाप्तिसूचक 
वाक्यों के अनन्तर ही-उसमें 'जस्स सेसाण्णमए” नाम की प्रशस्ति लगी हुई है 
या कि उसके बाद “वर्गणाखण्ड' की टीका देकर फिर वह प्रशस्ति दी गई है। 


हॉ, सोनीजी ने यह नहीं बतलाया कि वह सूत्र कौनसा है जिसके अवशिष्ट 
अर्थ को 'वर्गणा” में कथन करने की प्रतिज्ञा की गई है और वह किस स्थान 
पर कौन सी वर्गणाप्ररूपण में स्पष्ट किया गया है? उसे जरूर बतलाना चाहिये 
था। उससे प्रकृत विषय के विचार को काफी मदद मिलती और वह बहुत कुछ 
स्पष्ट हो जाता। अस्तु। 


यहाँ तक के इस संपूर्ण विवेचन पर से और ग्रंथ की अंतरंग साक्षी पर से 
मैं समझता हूँ, यह बात बिल्कुल स्पष्ट हो जाती है कि उपलब्ध धवला टीका 
षट्खण्डागम के प्रथम चार खण्डों की टीका है, पाँचवें वर्गणा खण्ड की टीका 
उसमें शामिल नहीं है और अकेला “ेदना' अनुयोगद्वार ही वेदनाखण्ड नहीं है 
बल्कि उसमें दूसरे अनुयोगद्वार भी शामिल हैं। 


इन्द्रनन्दी और विबुध श्रीधर के श्रुतावतारों की बहिरंग साक्षीपर से भी 
कुछ विद्वानों को भ्रम हुआ जान पड़ता है; क्योंकि इन्द्रनन्दी ने “इतिषण्णाँ 
खण्डानां...टीकां विलिख्य धवलाख्याम्‌”” इस वाक्य के द्वारा धवला को छह 
खण्डों की टीका बतला दिया है! और विबुध श्रीधर ने 'पंचखंडे घट्खंडं 
संकल्प्य” जैसे वाक्य के द्वाश धवला में पाँच खण्डों का होना सूचित किया है। 
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इस विषय में मैं सिर्फ इतना ही बतला देना चाहता हूँ कि इन ग्रंथकारों के 
सामने मूल सिद्धान्तग्रंथ और उनकी प्राचीन टीकाएँ तो क्या धवल और 
जयधवल ग्रंथ तक मौजूद नहीं थे और इसलिये इन्होंने इस विषय में जो कुछ 
लिखा है वह सब प्रायः किंवदन्तियों अथवा सुने-सुनाये आधार पर लिखा जान 
पड़ता है। यही वजह है कि धवल-जयधवल के उल्लेखों से इनके उल्लेखों में 
कितनी ही बातों का अन्तर पाया जाता है, जिसका कुछ परिचय पाठकों को 
अनेकान्त के द्वितीय वर्ष की प्रथम किरण के पृष्ठ 7,8 को देखने से मालूम 
हो सकता है और कुछ परिचय इस लेख में आगे दिये हुए फुटनोटों आदि से 
भी जाना जा सकेगा। ऐसी हालत में इन ग्रंथों की बहिरंग साक्षी को खुद 
धवलादिक की अंतरंग साक्षी पर कोई महत्व नहीं दिया जा सकता। 
अन्तरंग-परीक्षण से जो बात उपलब्ध होती है वही ठीक जान पड़ती है। 


घट्खण्डागम और कषायप्राभृत की उत्पत्ति 


अब यह वतलाया जाता है कि धवल के मूलाधार-भूत 'षट्खंडागम” की 
और जयधवल के मूलाधाररूप “कषायप्राभृत” की उत्पत्ति कैसे हुई कब किस 
आचार्य-महोदय ने इनमें से किस ग्रंथ का निर्माण किया और उन्हें तद्विषयक 
ज्ञान कहाँ से अथवा किस क्रम से (गुरुपरम्परा से) प्राप्त हुआ। यह सब वर्णन 
अथवा ग्रंथावतार कथन यहाँ धवल और जयधवल के आधार पर-उनके 
वर्णनानुसार ही दिया जाता है। 


धवल के शुरू में, कर्ता के 'अर्थकर्ता' और 'ग्रन्थकर्ता' ऐसे दो भेद करके, 
केवलज्ञानी भगवान महावीर' को द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव-रूप से अर्थकर्ता प्रतिपादित 
किया है और उसकी प्रमाणता में कुछ प्राचीन पद्यों को भी उद्धृत किया है। 
महावीर-द्वारा-कधित अर्थ को गोतम गोत्री ब्राह्मणोत्तम गौतम ने अवधारित 
किया, जिसका नाम इन्द्रभूति था। यह गौतम सम्पूर्ण दुःश्रुति का पारगामी था, 
जीवाजीव-विषयक सन्देह के निवारणार्थ श्रीवर्द्धभान महावीर के पास गया था 
और उनका शिष्य वन गया था। उसे वहीं पर उसी समय क्षयोपशम-जनित 
निर्मल ज्ञान-चतुष्टय की प्राप्ति हो गई थी। इस प्रकार भाव-श्रुत पययि-रूप 
परिणत हुए इन्द्रभूति गौतम ने महावीर कथित अर्थ की बारह अंगों-चौदह पूर्वो 
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में ग्रन्थ-रचना की और वे द्र॒व्यश्रुत के कर्ता हुए। उन्होंने अपना वह 
द्रव्य-भाव-रूपी श्रुतज्ञान लोहाचार्य * के प्रति संचारित किया और लोहाचार्य ने 
जम्बूस्वामी के प्रति। ये तीनों-गौतम, लोहाचार्य और जम्बूस्वामी-सप्तप्रकार 
की लब्धियों से सम्पन्न थे और उन्होंने सम्पूर्ण श्रुत के पारगामी होकर 
केवलज्ञान को उत्पन्न करके क्रमशः निर्वृति को प्राप्त किया था। 


जम्बूस्वामी के पश्चात्‌ क्रमशः विष्णु, नन्दिमित्र, अपराजित, गोवर्द्धा और 
भ्रदबाहु ये पांच आचार्य चतुर्दश-पूर्व के धारी अर्थात्‌ सम्पूर्ण श्रुतज्ञान के 
पारगामी हुए। 


भद्रबाहु के अनन्तर विशाखाचार्य, प्रोष्ठिल, क्षत्रिय, जयाचार्य *, नागाचार्य१, 
सिद्धार्थदव, धृतिषेण, विजयाचार्य ', बुद्धिल्ल, गंगदेव और धर्मसेन ये क्रमशः 
] आचार्य ग्यारह अंगों और उत्पादपूर्वादि दश पूर्वो के पारगामी तथा शेष चार 
पूर्वों के एकदेश धारी हुए। 


धर्मसेन के बाद नक्षत्राचार्य, जयपाल, पाण्डुस्वामी, ध्रुवसेन '” और कंसाचार्य 
ये क्रमशः पांच आचार्य ग्यारह अंगों के पारगामी और चौदह पूर्वो के एकदेश 
धारी हुए। 


कंसाचार्य के अनन्तर सुभद्र, यशोभद्र, यशोबाहु ” और लोहाचार्य ये 
क्रमशः चार आचार्य आचारांग के पूर्णपाठी और शेष अंगों तथा पूर्वो के देश 
धारी हुए। 


लोहाचार्य के बाद सर्व अंगों तथा पूर्वो वह एक-देशश्रुत जो आचार्य-परम्परा 
से चला आया था धरसेनाचार्य को प्राप्त हुआ। धनसेनाचार्य अष्टॉँग महानिमित्त 
के पारगामी थे। वे जिस समय सोरठ देश के गिरिनगर (गिरनार) पहाड़ की 
चन्द्र-गुहा में स्थित थे उन्हें अपने पास के ग्रन्थ (श्रुत) के व्युच्छेद हो जाने का 
भय हुआ, और इसलिये प्रवचन-वात्सल्य से प्रेरित होकर उन्होंने दक्षिणा-पथ के 
आचार्यो के पास, जो उस समय महिमा ” नगरी में सम्मिलित हुए थे 
(“दक्खिणा-वहाइरियाणं महीमाए मिलियाणं”) * एक लेख (पत्र) भेजा। 
लेखस्थित धरसेन के वचनानुसार उन आचार्यों ने दो साधुओं को, जो कि 
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ग्रहण-धारण में समर्थ थे, बहुविध निर्मल विनय से विभूषित तथा शील-माला 
के धारक थे, गुरु-सेवा में सन्तुष्ट रहने वाले थे, देश कुल-जाति से शुद्ध थे 
और सकल-कला-पारागामी एवं तीक्ष्ण-बुद्धि के धारक आचार्य थे- आन्ध्र देश 
के वेण्यातट ”” नगर से धरसेनाचार्य के पास भेजा। (अंधवि-सयवेण्णायडादो 
पेसिदा)। वे दोनों साधु जब आ रहे थे तब रात्रि के पिछले भाग में धरसेन 
भट्ारक ने स्वप्न में सर्व-लक्षण सम्पन्न दो धवल वृषभों को अपने चरणों में 
पड़ते हुए देखा। इस प्रकार सन्तुष्ट हुए धरसेनाचार्य ने 'जयतु श्रुतदेवता” 
ऐसा कहा। उसी दिन वे दोनों साधुजन धरसेनाचार्य के पास पहुँच गये और 
तब भगवान्‌ धरसेन का कृतिकर्म (वन्दनादि) करके उन्होंने दो दिन” विश्राम 
किया, फिर तीसरे दिन विनय के साथ धरसेन भट्गारक को यह बतलाया कि 
हम दोनों जन अमुक कार्य के लिये आपकी चरण-शरण में आए हैं| इस पर 
धरसेन भट्टारक ने 'सुष्ठु भद्रं! ऐसा कहकर उन दोनों को आश्वासन दिया और 
फिर वे इस प्रकार चिन्तन करने लगे- 


“सेलघण-भग्गघड-अहि-चालणि-महिसाउवि-जा-हयसुएहि ।”! ?" 


मट्रिय-मसयसमाणं वकक्‍्खाणइ जो सुदं मोहा ।। ।। दुध (?) गारवपडिवद्धो 
विसयामिसविसवसेण घुम्मंतो । 


सो णट्ठबोहिलाहो भमइ चिरं भववणे मूढो।। 2।। 


इस वचन से स्वच्छन्दचारियों को विद्या देना संसार-भय का बढ़ाने वाला 
है। ऐसा चिन्तन कर, शुभ-स्वप्न के दर्शन से ही पुरुष में भेद को जानने वाले 
धरसेनाचार्य ने फिर भी उनकी परीक्षा करना अंगीकार किया। सुपरीक्षा ही 
निःसन्देह हृदय को मुक्ति दिलाती है।” तब धरसेन ने उन्हें दो विद्याएँ दीं- 
जिनमे एक अधिकाक्षरी, दूसरी हीनाक्षरी थी-और कहा कि इन्हें षष्ठोपवास 
के साथ साधन करो। इसके बाद विद्या सिद्ध करके जब वे विद्यादेवताओं को 
देखने लगे तो उन्हें मालूम हुआ कि एकका दाँत बाहर को बढ़ा हुआ है और 
दूसरी कानी (एकाक्षिणी) है। देवताओं का ऐसा स्वभाव नहीं होता यह विचार 
कर जब उन मंत्र-व्याकरण में निपुण मुनियों ने हीनाधिक अक्षरों का क्षेपण-अपनयन 
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विधान करके-कमीवेशी को दूर कर के-उन मंत्रों को फिर से पढ़ा तो तुरन्त 
ही वे दोनों विद्या-देवियाँ अपने-अपने स्वभाव-रूप में स्थित होकर नजर आने 
लगीं। तदनन्तर उन मुनियों ने विद्या-सिद्धि का सब हाल पूर्ण विनय के साथ 
भगवद्‌ धरसेन से निवेदन किया। इस पर धरसेन जी ने सन्तुष्ट होकर उन्हें 
सौम्य तिथि और प्रशस्त नक्षत्र के दिन उस ग्रन्थ का पढ़ाना प्रारम्भ किया, 
जिसका नाम “महाकम्मपयडिपाहुड” (महाकर्मप्रकृतिप्राभूत) था। फिर क्रम से 
उसकी व्याख्या करते हुए (कुछ दिन व्यतीत होने पर) आषाढ़ शुक्ला एकादशी 
को पूर्वाद् के समय ग्रन्थ समाप्त किया गया। विनयपूर्वक ग्रन्थ का अध्ययन 
समाप्त हुआ, इससे सन्तुष्ट होकर भूतों ने वहाँ पर एक मुनि की शंख-तुरही 
के शब्द सहित पुष्पबलि से महती पूजा की। उसे देखकर धरसेन भट्टारक ने 
उस मुनि का 'भूतबलि” नाम रक्खा, और दूसरे मुनि का नाम “पुष्पदन्त' रक्‍्खा, 
जिसको पूजा के अवसर पर भूतों ने उसकी अस्तव्यस्त रूप से स्थित 
विषमदन्त-पंक्ति को सम अर्थात्‌ ठीक कर दिया था।” फिर उसी नामकरण के 
दिन” धरसेनाचार्य ने उन्हें रुखखत (विदा) कर दिया। गुरुवचन अलंघनीय है, 
ऐसा विचार कर वे वहाँ से चल दिये और उन्होंने अंकलेश्वर में आकर 
वर्षाकाल व्यतीत किया।” 


वर्षायोग को समाप्त करके तथा “'जिनपालित” ” को देखकर पुष्पदन्ताचार्य 
तो वनवास देश को चले गये और भूतबलि भी द्रमिल (द्राविड) देश को प्रस्थान 
कर गये। इसके बाद पुष्पदन्ताचार्य ने जिनपालित को दीक्षा देकर, बीस सूत्रों 
(विंशति प्ररूपणात्मकसूत्रों) की रचना कर और वे सूत्र जिनपालित को पढ़ाकर 
उसे भगवान्‌ भूतबलि के पास भेजा। भगवान्‌ भूतबलि ने जिनपालित के पास 
उन विंशतिप्ररूपणात्मक सूत्रों को देखा और साथ ही यह मालूम किया कि 
जिनपालित अल्पायु है। इससे उन्हें 'महाकर्मप्रकृतिप्रभृत' के व्युच्छेद का विचार 
उत्पन्न हुआ और तब उन्होंने (उक्त सूत्रों के बाद) द्रव्यप्रमाणानुगम” नाम के 
प्रकरण को आदि में रखकर ग्रन्थ की रचना की। इस ग्रन्थ का नाम ही 
'घट्खण्डागम' है; क्योंकि इस आमम ग्रन्थ में . जीवस्थान, 2. क्षुल्लकबंध, 
3. बन्धस्वामित्वविचय, 4. वेदना, 5. वर्गणा और 6. महाबन्ध नाम के छह 
खण्ड अर्थात्‌ विभाग हैं, जो सब महाकर्म-प्रकृतिप्राभुत-नामक मूलागम ग्रन्थ 
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को संक्षिप्त करके अथवा उस पर से समुद्धृत करके लिखे गये हैं। और वह 
मूलागम द्वादशांगश्रुत के अग्रायणीय-पूर्वस्थित पंचम वस्तु का चौथा प्राभृत है। 
इस तरह इस षट्खंडागम श्रुत के मूलतंत्रकार श्री वर्द्धमान महावीर, अनुतंत्रकार 
गौतमस्वामी और उपतंत्रकार भूतबतिपुष्पदन्तादि आचार्यो को समझना चाहिये। 
भूतबलि-पुष्पदन्त में पुष्पदन्ताचार्य सिर्फ 'सत्ररूपण” नामक प्रथम अधिकार 
के कर्ता हैं, शेष सम्पूर्ण ग्रन्थ के रचियता भूतबलि आचार्य हैं। ग्रन्थ का 
श्लोक-परिमाण इन्द्रनन्दि-श्रुतावतार के कथनानुसार $6 हजार है, जिनमें से 6 
हजार संख्या पांच खण्डों की और शेष महाबन्ध खण्ड की है; और ब्रह्म 
हेमचन्द्र के श्रुतस्कन्धानुसार 30 हजार है। 


यह तो हुई धवला के आधारभूत षट्खण्डागम श्रुत के अवतार की कथा; 
अब जयधवला के आधारभूत “कसायपाहुड” श्रुत को लीजिये, जिसे 'पेज्जदोस 
पाहुड”' भी कहते हैं। जयधवला में इसके अवतार की प्रारम्भिक कथा तो प्रायः 
वही दी है जो महावीर से आचारांग-धारी लोहाचार्य तक ऊपर वर्णन की गई 
है-मुख्य भेद इतना ही है कि यहां पर एक-एक विषय के आचार्यो का काल 
भी साथ में निर्दिष्ट कर दिया गया है, जबकि 'धवला” में उसे अन्यत्र “वेदना' 
खण्ड का निर्देश करते हुए दिया है। दूसरा भेद आचार्यो के कुछ नामों का है। 
जयधवल्षा में गौतमस्वामी के बाद लोहाचार्य का नाम न देकर सुधर्माचार्य का 
नाम दिया है, जो कि वीर भगवान्‌ के बाद होने वाले तीन केवलियों में से 
द्वितीय केवली का प्रसिद्ध नाम है। इसी प्रकार जयपाल की जगह जसपाल 
और जसबाहू की जगह जयबाहू नाम का उल्लेख किया है। प्राचीन लिपियों 
को देखते हुए 'जस” और “जय” के लिखने में बहुत ही कम अन्तर प्रतीत होता 
है इससे साधारण लेखकों द्वारा 'जस” का 'जय” और “जय” का 'जस” समझ 
लिया जाना कोई बड़ी बात नहीं है। हा, लोहाचार्य और सुधर्माचार्य का अन्तर 
अवश्य ही चिन्तनीय है। जयधवला में कहीं कहीं गौतम और अम्बूस्वामी के 
मध्य लोहाचार्य का नाम दिया है; जैसा कि उसके “अणुभागविहत्ति” प्रकरण के 
निम्न अंश से प्रकट है :- 


“विउलगिरिमत्थयत्थवद्‌ ढहमाणदिवायरादो विणिग्गमियगो दम 
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लोहज्ज-जंबुसामियादि आइरिय परंपराए आगंतूण गुणहराइरियं पाविय... 
(आरा की प्रति पत्र 33) 


जब धवला और जयधवला दोनों ग्रंथों के रचयिता वीरसेनाचार्य ने एक ही 
व्यक्ति के लिये इन दो नामों का स्वतंत्रतापूर्वक उल्लेख किया है, तब ये दोनों 
एक ही व्यक्ति के नामान्तर हैं ऐसा समझना चाहिये; परन्तु, जहाँ तक मुझे 
मालूम है, इसका समर्थन अन्यत्र से अथवा किसी दूसरे पुष्ट प्रमाण से अभी 
तक नहीं होता-पूर्ववर्ती ग्रंथ “"तिलोयपण्णत्ती” में भी “सुधर्मस्वामी” नाम का 
उल्लेख है। अस्तु; जयधवला पर से शेष कथा की उपलब्धि निम्न प्रकार होती है :- 


आचारांग-धारी लोहाचार्य का स्वर्गवास होने पर सर्व अंगों तथा पूर्वो का 
जो एकदेशश्रुत आचार्य परम्परा से चला आया था वह गुणधराचार्य को प्राप्त 
हुआ। गुणधराचार्य उस समय पाँचवे ज्ञानप्रवाद-पूर्वस्थित दशम वस्तु के तीसरे 
“कसायपाहुड” नामक ग्रन्थ-महार्णव के पारगामी थे। उन्होंने ग्रंथ-व्युच्छेद के 
भय से और प्रवचन वात्सल्य से प्रेरित होकर सोलह हजार पद परिमाण उस 
'पेज्जदोसपाहुड' (“कसायपाहुड') का 80 ” सूत्र गाथाओं में उपसंहार 
किया-सार खींचा। साथ ही, इन गाथाओं के सम्बन्ध तथा कुछ वृत्ति-आदि 
की सूचक 53 विवरण-गाथाएँ भी और रचीं, जिससे गाथाओं की कुल संख्या 
283 हो गई। इसके बाद ये सूत्र-गाथाएँ आचार्य परम्परा से चलकर आर्यम॑श्षु 
और नागहस्ती नाम के आचार्यो को प्राप्त हुई।” इन दोनों आचार्यो के पास 
से गुणधराचार्य की उक्त गाथाओं के अर्थ को भले प्रकार सुनकर यतिवृषभाचार्य 
ने उन पर चूर्णि-सूत्रों की रचना की, जिनकी संख्या छह हजार श्लोक-परिमाण 
है। इन चूर्णि-सूत्रों को साथ में लेकर ही जयधवला-टीका की रचना हुई है, 
जिसके प्रारम्भ का एक तिहाई भाग (20 हजार श्लोक-परिमाण) वीरसेनाचार्य 
का और शेष (40 हजार श्लोक-परिमाण) उनके शिष्य जिनसेनाचार्य का लिखा 
हुआ है। 


जयधवतला में चूर्णि सूत्रों पर लिखे हुए उच्चारणाचार्य के वृत्ति सूत्रों का भी 
कितना ही उल्लेख पाया जाता है परन्तु उन्हें टीका का मुख्याधार नहीं बनाया 
गया है और न सम्पूर्ण वृत्ति-सूत्रों को उद्धृत ही किया जान पड़ता है, जिनकी 


अनेकान्त-87/-2 95 


संख्या इन्द्रनन्दि-श्रुतावतार में 2 हजार श्लोक परिमाण बतलाई है। 


इस प्रकार संक्षेप में यह दो सिद्धान्तागमों के अवतार की कथा है, जिनके 
आधार पर फिर कितने ही ग्रंथों की रचना हुई है। इसमें इन्द्रनन्दि के 
श्रुतावतार से अनेक अंशों में कितनी ही विशेषता और विभिन्‍नता पाई जाती 
है, जिसकी कुछ मुख्य मुख्य बातों का दिग्दर्शन, तुलनात्मक दृष्टि से, इस लेख 
के फुटनोटों में कराया गया है। 


यहाँ पर मैं इतना और भी बतला देना चाहता हूँ कि धवला और 
जयधवला में गौतमस्वामी से आचारांगधारी लोहाचार्य तक के श्रुतधर आचार्यो 
की एकत्र गणना करके और उनकी रूढ़ काल-गणना 683 वर्ष की देकर उसके 
बाद धरसेन और गुणधर आचार्यो का नामोल्लेख किया गया है, साथ में इनकी 
गुरुपरम्परा का कोई खास उल्लेख नहीं किया गया” और इस तरह इन दोनों 
आचार्यों का समय वीर-निर्वाण से 683 वर्ष बाद का सूचित किया है। यह 
सूचना ऐतिहासिक दृष्टि से कहाँ तक ठीक है अथवा कया कुछ आपत्ति के 
योग्य है उसके विचार का यहाँ अवसर नहीं है। फिर भी इतना जरूर कह देना 
होगा कि मूल सूत्र ग्रंथों को देखते हुए टीकाकार का यह सूचन कुछ त्रुटिपूर्ण 
अवश्य जान पड़ता है, जिसका स्पष्टीकरण फिर किसी समय किया जाएगा। 


भाषा और साहित्य-विन्यास 


दोनों मूल सूत्रग्रंथों-षट्ख़ण्डागम और कषायप्राभूत की भाषा सामान्यतः 
प्राकृत और विशेषरूप से जैन शौरसेनी है तथा श्रीकुन्दकुन्दाचार्य के ग्रंथों की 
भाषा से मिलती-जुलती है। षट्खण्डागम की रचना प्रायः गद्य सूत्रों में ही हुई 
है। परन्तु कहीं कहीं गाथा सूत्रों का भी प्रयोग किया गया है; जब कि 
कषायप्राभृत की संपूर्ण रचना गाथा-सूत्रों में ही हुई है। ये गाथा-सूत्र बहुत 
संक्षिप्त हैं और अधिक अर्थ के संसूचन को लिये हुए हैं। इसी से उनकी कुल 
संख्या 293 होते हुए भी इन पर 60 हजार श्लोक-परिमाण टीका लिखी गई है। 


धवल और जयधवल की भाषा उक्त प्राकृत भाषा के अतिरिक्त संस्कृत 
भाषा भी है-दोनों मिश्रित हैं-दोनों में संस्कृत का परिमाण अधिक है। और 
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दोनों में ही उभय भाषा में “उक्त च” रूप से पद्य, गाथाएँ तथा गद्य-वाक्य 
उद्धृत हैं- कहीं नाम के साथ और अधिकांश बिना नाम के ही। ऐसी गाथाएँ 
बहुत सी “अ' रूप से उद्धृत हैं जो “गोम्मटसार' में प्रायः ज्यों की त्यों तथा 
कहीं कहीं कुछ थोड़े से पाठ-भेद के साथ उपलब्ध होती हैं और चूंकि 
गोम्मटसार धवलादिक से बहुत बाद की कृति है इसलिये वे गाथाएँ इस बात 
को सूचित करती हैं कि धवलादि की रचना से पहले कोई दूसरा महत्व का 
सिद्धान्त ग्रंथ भी मौजूद था जो इस समय अनुपलब्ध अथवा अप्रसिद्ध जान 
पड़ता है। 


सन्दर्भ 


. ब्रह्म हेमचन्द्र ने 'श्रुतस्कन्ध' में धवल का परिमाण जब 70 हजार श्लोक जितना दिया है, जब 
इन्द्रनन्दि आचार्य ने अपने “श्रुतावतार' में उसे 'ग्रन्थसहब्नैर्द्धिसप्तत्या” पद के द्वारा 72 हजार 
सूचित किया है। 


2. देखो, 'जैनसिद्धान्तभास्कर' के पाँचवें भाग की तृतीय किरण में प्रकाशित सोनीजी का 
'घड्खण्डागम और भ्रमनिवारण” शीर्षक लेख। आगे भी सोनीजी के मन्तव्यों का इसी लेख के 
आधार पर उल्लेख किया गया है। 


3. देखो, आरा जैन सिद्धान्तभवन की 'धवल' प्रति, पत्र 552। 
4 जैसा कि उसके निम्न वाक्य से प्रकट है- 


“तेण बंधणिज्जपरूपवणे कीरमाणे वग्गणपरूवणा णिच्छएणकायव्वा। अण्णहा तेवीस वग्गणा 
सुइया चेव वग्गणा बधपाओगा अण्णा जो बंधपाओगा ण होंतिअत्तिगमाणु वपत्तीदो ।” 


5. टेखो, आरा-जैनसिद्धान्तभवन की 'धवल' प्रति पत्र 532। 
6. देखो, आरा-जैनसिद्धान्तभवन की 'धवल' प्रति पत्र 97। 
7. देखो, आरा-जैनसिद्धान्तभवन की “'धवल' प्रति पत्र 34]। 


8. धवल के 'वेदना' खण्ड में भी लोहाचार्य का नाम दिया है। इन्द्रनन्दि के श्रुतावतार में इस 
स्थान पर सुधर्म मुनि का नाम पाया जाता है। 


9, 0, . इन्द्रनन्दि-श्रुतावतार में जयसेन, नागसेन, विजयसेन, ऐसे पूरे नाम दिये हैं। जयधवला 
में भी जयसेन, नागसेन-रूप से उल्लेख है परन्तु साथ में विजय को विजयसेन-रूप से 
उल्लेखित नहीं किया। इससे मूल नामों में कोई अन्तर नहीं पड़ता। 


2. यहाँ पर यद्यपि द्रमसेन (दुमसेणो) नाम दिया है परन्तु इसी ग्रंथ के 'वेदना' ख़ड में और 
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जयधवला मे भी उसे धुुवसेन नाम से उल्लेखित किया है-पूर्ववर्ती ग्रथ 'तिलोयपणयत्ती” में भी 
धुवसेन नाम का उल्लेख मिलता है। इससे यही नाम ठीक जान पड़ता है अथवा द्रुमसेन को 
इसका नामान्तर समझना चाहिये। इन्द्रनन्दि-श्रुतावतार मे द्रमसेन नाम से ही उल्लेख किया है। 


अनेक पटूटावलियो मे यशोबाहु को भद्रबाहु (द्वितीय) सूचित किया है और इन्द्रनन्दि-श्रुतावतार 
में '"जयबाहु” नाम दिया है तथा यशोभद्र की जगह अभयभद्र नाम का उल्लेख किया है। 


इन्द्रनन्दि-श्रुतावतार मे इन आचार्यो को शेष अगों तथा पूर्वो के एकदेश धारी नही लिखा, न 
धर्मसेनादि को चौदह पूर्वों के एकदेश-धारी लिखा और न विशाखाचार्यादि को शेष चार पूर्वों 
के एकदेशधारी ही बतलाया है। इसलिये धवला के ये उल्लेख खास विशेषता को लिए हुए हैं 
और बुद्धि ग्राह्म तथा समुचित मालूम होते है। 


. “महिमानगड” नामक एक गाव सतारा जिले मे हैं (देखो, 'स्थलनामकोश”), संभवत यह वही 


जान पड़ता है। 


इन्द्रनन्दि-श्रुतावतार के निम्न वाक्य से यह कथन स्पष्ट नही होता-वह कुछ गड़बड को लिये 
हुये जान पडता है - 

“देशेन्द्र (5नध ?) देशनामनि वेणाकलटीपुरे महामहिमा। समुदित मुनीन्‌ प्रति...” 

इसमे “महामहिमासमुदितमुनीन' लिखा है तो आगे, लेखपत्र के अर्थ का उल्लेख करते हुए, 
उसमें “वेणाकतटसमुदितयतीन्‌” विशेषण दिया है जो कि “महिमा” और “वेण्यातट” के वाच्चों 
को ठीक रूप में न समझने का परिणाम हो सकता है। 


'वेण्या' नाम की एक नदी सतारा जिले में है (देखो 'स्थलाम कोश')। संभवतः यह उसी के 
तट पर बस हुआ नगर जान पड़ता है। 


इन्द्रनन्दिश्वुतावतार मे 'जयतु-श्रीदेवता” लिखा है, जो कुछ ठीक मालूम नही होता, क्योंकि 
प्रसग श्रुतदेवता का है। 


इन्द्रनन्दि-श्रुतावतार में तीन दिन के विश्राम का उल्लेख है। 


इन गाथाओं का संक्षिप्त आशय यह है कि 'जो आचार्य गौरवादिक के वशवर्ती हुआ मोह से 
ऐसे श्रोताओं को श्रुत का व्याख्यान करना है जो शैलघन, भग्न घट, सर्प, छलनी, महिष, मेष, 
जोंक, शुक, मिट्टी और मशक के समान है-इन जैसी प्रकृति को लिये हुए हैं- 

वह मूढ़ बोधिलाभ से भ्रष्ट होकर चिरकाल तक ससार वन मे परिभ्रमण करता है। 
इन्द्रनन्दि-श्रुतावतार में 'सुपरीक्षा हन्निर्वर्तिकरीति, इत्यादि वाक्य के द्वारा परीक्षा की यही बात 


सूचित की है, परन्तु इससे पूर्ववर्ती चिन्तनादि-विषयक कथन, जो इस पर “धरसेन' से प्रारम्भ 
होता है, उसमें नहीं है। 


इन्द्रनदिन्द-श्रुतावतार में उक्त मुनियो का यह नामकरण धरसेनाचार्य के द्वारा न होकर भूतों 
डवारा किया गया, ऐसा उल्लेख है। 
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इन्द्रनदिन्द-श्रुतावतार में ग्रल्यसमाप्ति और नामकरण का एक ही दिन विधान करके, उससे 
दूसरे दिन रुखसत करना लिखा है। 


यह गुजरात के भरोंच जिले का प्रसिद्ध नगर है। 


इन्द्रनन्दि श्रुतावतार मे ऐसा उल्लेख न करके लिखा है कि खुद धरसेनाचार्य ने उन दोनो 
मुनियों को 'कुरीश्वर' पत्तन भेज दिया था जहाँ वे 9 दिन में पहुँचे थे और उन्होंने वहीं आषाढ़ 
कृष्णा पंचमी को वर्षायोग ग्रहण किया था। 


. इन्द्रनन्दि-श्रुतावार में जिनपालित को पुष्पदन्‍्त का भानजा लिखा है और दक्षिण की ओर 


बिहार करते हुए दोनों मुनियों के करहाट पहुँचने पर उसके देखने का उल्लेख किया है। 


. इन्द्रनन्दि-श्रुतावतार में “त््यधिकाशीत्या युक्त शर्त” पाठ के द्वारा मूलसूत्रगाथाओं की संख्या 


88 सूचित की है, जो ठीक नहीं है और समझने की किसी गलती पर निर्भर है। जयधवला 
में ।80 गाथाओं का खूब खुलासा किया गया है। 


इन्द्रनन्दि-श्रुतावतार में लिखा है कि “गुणधराचार्य ने इन गाथासूत्रों को रचकर स्वयं ही इनकी 
व्याख्या नागहस्ती और आर्यमंक्षु को बतलाई / इससे ऐतिहासिक कथन में बहुत बड़ा अन्तर 
पड़ जाता है। 


इन्द्रनन्दि ने तो अपने श्रुतावतार मे यह स्पष्ट ही लिख दिया है कि इन गुणधर और 
धरसेनाचार्य की गुरुपरम्परा का हाल हमें मालूम नही है; क्योंकि उसको बतलाने वाले शास्त्रों 
तथा मुनि-जनों का अभाव है। 


- अनेकान्त $/ से उद्धृत 
वीर सेवा मन्दिर, 
सरसावा, ता. 20-]-]989 


प्रसिद्ध-सिद्धान्तागमस्तिमाली, समस्त वैय्याकरणाधिराज:। | 
गुणाकरस्तारकिंक-चक्रवर्ती, प्रवादीसिंहों वरवीरसेनः।। । 

-धवला, सहारनपुर प्रति, पत्र-78 | 
अर्थात्‌-श्री वीरसेनाचार्य प्रसिद्ध सिद्धान्तों-घट्खण्डागमादिकों ै 
को प्रकाशित करने वाले सूर्य थे, समस्त वैय्याकरण के | 
अधिपति थे, गुणों की खान थे, तार्किक चक्रवर्ती थे और | 
है प्रवादिरूपी जजों के लिये सिंह-समान थे। | 
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